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Om menniskans ursprungliga tillstånd, det ondas 
ursprung och menniskan såsom syndare inför Gud. 


Genmäle å en med denna öfverskrift i D:r Beckmans 
Theologiska Tidskrifts 3:dje h. d. å. införd artikel, under- 
tecknad —h—. 

Ofvannämda artikel är icke af det slag, som alla dylika 
uti kyrkliga tidskrifter, tidningar och brochurer vanligen va- 
rit, då de egnat någon uppmärksamhet åt min ringa person 
och mitt författareskap. Han gör fastmer epoch i den nyare 
kyrkliga polemikens historia. Jag antager "honom som ett 
godt förebud, inledande en verklig discussion af religiösa och 
kyrkliga frågor. Ty under loppet af de 20 år, som förflutit 
från utgifvandet.af min första skrift, har tillförene ingen så- 
dan egt rum. Mina kyrkliga antagonister hafva antingen 
nöjt sig med att helt enkelt förklara mig för irrlärare, utan 
att härför anföra några skäl, eller ock med att, efter lösryc- 
kandet af några få ord ur deras sammanhang, framställa 
dessa uti en falsk dager, då det naturligtvis icke varit dem 
svårt att grundligt nedergöra mig. Må hända har hela sa- 
ken, — en sak, som dock på åtskilliga orter redan är på god 
väg att undantränga den gamla orthodoxien och äfven hos 
oss icke förfelat att tillvinna sig sin publik, — hitintills af 
kyrkans män aktats ega så ringa betydenhet, att hon ej an- 
setts värd något bättre bemötande. Men vare sig härmed 
huru som helst, hr —h— tillhör hedern att hafva först och 
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på det värdiga sätt, som anstår en kyrklig polemik, ingått i 
ärlig discussion af något af mig afhandladt lärostycke, och 
räknar jag fördenskull för ett nöje och en pligt att för en 
närmare utredning af den vigtiga lärofrågan upptaga den mot 
mig kastade stridshandsken. 

Det lärostycke, som hr --h— i ofvanbeskrifna artikel 
gjort till föremål för sin kritik, är 5:te capitlet i min «Gransk- 
ning af den Evangelisk-Lutherska Trosbekännelsens förnäm- 
sta Lärostycken», hvilket behandlar de vigtiga lärorna om 
syndafallet samt om «menniskan i hennes naturliga tillstånd 
före delaktigheten af lifvet i Christo». 

I några inledande betraktelser kastar hr —h— först en 
smärtsam blick på «den tvedrägt 'och det partisinne, som i 
våra dagar söndrar Christenheten». Jag delar helt och hållet 
hans «smärta» i det hänseendet, att framställandet af åsigter, 
som afvika ifrån kyrkliga orthodoxiens rättesnöre, ådrager 
deras tolkar hätskhet och icke sällan föranleder en partisön- 
dring, hvilken söndersliter kärlekens band. Men detta bekla- 
gansvärda tillstånd kan jag dock icke betrakta annat än så- 
som öfvergående. Den kyrkliga confessionalismen har hitintills, 
åtminstone inom vårt eget kära fädernesland, varit för enväl- 
digt rådande, att hon så lätt kan vänja sig vid gensägelser, 
och sjelfva det hat, som utgjort lifsluften hos det herr- 
skande kyrkliga partiet mot hvarje vedersakare, kan, om än 
mycket mildradt mot fordomdags, dock icke utplånas i en 
hast. Strid, söndringar, partier tillhöra framför allt alla öf- 
vergångar till en ny sakernas ordning så på det borgerliga 
som på det religiöst kyrkliga området; men, sedan det parti, 
som förr varit i uteslutande besittning af magten, en gång 
hunnit bortlägga sina absolutistiska föreställningar och vanor 
samt hunnit finna sig uti nödvändigheten att lyssna till den 
förhatade oppositionens meningar och förslag, skall man ej 
önska sig den beprisade gamla goda tiden tillbaka. Genom 
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den «sanna Åndans enhetx, som hr —h— äfven förbidar så- 
som den slutliga frukten af nutidens kyrkliga rörelser, skall 
ett nytt föreningsband knytas, långt värdigare vårt Christna 
namn, långt rikare på välsignelser för verlden. 

Efter ett kort referat af det lärostycke, mot hvilket han 
vänder sig, begynner hr —h— sina inkast mot mig, i det 
han förklarar, att han icke förstår, hur jag läst mitt N. T., 
då jag kan säga, att det icke innehåller ett ord «om förlusten 
af Guds afbild och om den härigenom med menniskan skedda 
förändringen», samt derefter tillägger: «Oss förefaller tvärtom, 
såsom skulle hela N. T. icke innehålla ett ord om något an- 
nat, än å ena sidan om den genom syndafallet med menni- 
skan skedda, genom den naturliga födelsen fortärfda och, gen- 
om villjans fortsatta missbruk, i medvetandet hos hvarje en- 
skild menniska upptagna förändringen ifrån den paradisiska 
oskuldslikheten med Gud till den förvända likhet, som ormen 
utlofvade, ... och å den andra sidan om menniskans återlös- 
ning genom qvinnans säd, som skulle söndertrampa ormens 
hufvud.» Hela detta inkast grundar sig på en förvexling af 
olika begrepp. N. T. så väl som hela Christendomens predi- 
kan vänder sig visserligen till menniskans syndmedvetande 
samt till den känsla af ofrid och obelåtenhet, som är med 
detta medvetande förbunden, och förkunnar henne genom Je- 
sus Christus förlossning från detta smärtande tillstånd. Men 
härom har jag på det anförda stället icke talat. tt är det 
syndbelastade tillstånd, hvaruti menniskan befinner sig, när 
hon ej trädt i åtnjutande af det rätta lif, som Christendomen 
predikar; ett annat är, hur detta tillstånd har uppkommit, och 
om den förklaring öfver dess uppkomst, som alla kyrkors or- 
thodoxa ända från Christendomens första sekler hafva upp- 
repat, verkligen är nöjaktig eller har något fullgilltigt stöd i 
Bibeln: blott om det sednare har jag talat på det anförda: 
stället. I det kapitel, mot hvilket hr —h— rigtat sin kritik, 
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afhandlas väl bådadera; men, sedan jag i det inledande 
stycket, enligt vår kyrkas bekännelseskrifter, först framställt 
våra första föräldrars fall från det fullkomlighetstillstånd, 
hvari de befunno sig, hur härigenom det medskapade guds- 
belätet gått förloradt, och hela menniskans natur förändrats, 
samt derefter framställt det tillstånd, hvaruti nu den oomvän- 
da menniskan befinner sig enligt samma bekännelseskrifter, 
särskiljes det ena från det andra sålunda, att jag först gran- 
skar lärorna om fallet och det första fullkomlighetstillståndet, 
om förlusten af det medskapade gudsbelätet och den härigen- 
om skedda förändringen i menniskans natur, och, först sedan 
detta skett, går att granska det tillstånd, hvaruti menniskan, 
när hon ej blifvit förlossad ur detta tillstånd, enligt bekän- 
nelseskrifternas beskrifning skall befinna sig. Jag finner mig 
alltså icke genom någon oreda i framställningen hafva föran- 
ledt den begreppsförvexling, till hvilken här min värde anta- 
gonist gjort sig skyldig. 

Nå väl! i samma ordning, som i min förutnämda skrift 
blifvit följd, i samma ordning må vi här upptaga till ny om- 
bepröfning dessa läroämnen. 

Hvad sjelfva lärorna om det första fullkomlighetstillstån- 
det,' om fallet samt om den härigenom förorsakade förändrin- 
gen i menniskans natur vidkommer, så äro dessa i grunden 
endast en hypothes, genom hvilken man sökt förklara det 
factiskt för handen varande syndiga menniskotillståndet. Tid- 
punkten, då denna stora förändring skall hafva skett med 
menniskan, ligger utom all historia. Man har fördenskull in- 
gen erfarenhet att åberopa, att så verkligen har tillgått. Vi 
kunna ganska väl förklara oss dessa dogmers uppkomst uti 
en tid, då medvetandet af det rätta andelifvet ännu var föga 
utveckladt, men syndmedvetandet åter desto tyngre hvilade 
öfver menniskoslägtet, samt att man då kunde såsom nöjak- 
tig, sann och viss antaga en hypothes, som redan tillhörde 
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Juderidomen, och för hvilken en anklang uti hela det an- 
tika åskådningssättet var för handen. TI förbigående sagdt, 
hembär jag här min ärade antagonist min tacksägelse, för 
det han gifvit mig anledning att berigtiga ett origtigt uttryck. 
Jag har nämligen sagt: «I Judiska theologien förekommer 
heller intet spår till en sådan lära.» Jag tänkte, hvilket af 
sammanhanget äfven visar sig, vid nedskrifvandet af dessa 
olämpliga oeh missledande ord blott på den Judiska theologi, 
som innehålles i G. T:s skrifter, icke på den, som sedermera 
utbildade sig uti de Judiska rabinscholorna, och hvilken man, 
ganska sannt, vanligen förstår med Judisk theologi. Jag har 
i nämda skrift icke velat hänvisa till något annat än till Bi- 
beln, emedan våra bekännelseböcker sjelfva icke erkänna nå- 
got annat rättesnöre i trossaker. . Att deremot mellan vår 
kyrkas dogmer och den sednare Judiska theologien, med det 
skaplynne denna redan vid Christendomens början hade an- 
tagit, i denna punkt verkligen en ganska stor förvandtskap 
finnes, häruti har min lärde motståndare obestridligen rätt. 
Ja, dessa dogmer tillhöra i sjelfva verket en förchristlig tid. 
Icke i Christendomen sjelf, utan i en förchristlig tids mörka 
verldsåskådning ha de sin rot. 


Men, om nu således lärorna om det första fullkomlighets- 
tillståndet, fallet och den härigenom skedda förändringen i 
menniskans natur visserligen i sig sjelfva icke äro annat än 
en hypothes, genom hvilken man sökt förklara sig "det histo- 
riskt factiska syndiga tillståndet, och följaktligen den hufvud- 
sakliga vigten ligger derpå, hur sjelfva detta tillstånd fattas, 
så är dock hypothesen derföre icke likgilltig, emedan hon dels 
underhåller falska föreställningar om sjelfva detta syndiga till- 
stånd och en falsk verldsåskådning, dels äfven närer villsefa- 
rande begrepp om Gud, som ingalunda låta förlika sig med 
en rätt uppfattning af hans väsende. Af hvilka stora svårig- 
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heter dessutom denna hypothes lider, har utaf många skrift- 
ställare blifvit anmärkt och ligger nu mer i öppen dag. 


Det gör, för det första, icke liten svårighet, bundet vid 
en motsats såsom allt vårt tänkande är, att rätt sätta oss in 
uti ett tillstånd, der ingen motsats emellan godt och ondt, 
emellan glädje och sorg ännu finnes till. Den enda motsva- 
righet mot ett sådant tillstånd, det factiska menniskolifvet 
företer, är barndomstillståndet. Ty, fastän barnet har sina 
smärtor och ganska lätt afficieras af bade glädje och sorg, 
utplånas likväl sorgerna ganska lätt. De gifva ingen prägel 
at dess lif, förrän motsatsen mellan glädje och .sorg bestämdt 
utpräglat sig för dess reflection. På samma sätt, ehuru äf- 
venledes redan tidigt någon skilnad mellan det moraliskt onda 
och goda begynner framträda för dess medvetande, utpräglar 
sig dock denna motsats aldrig till någon skärpa och bestämd- 
het, förrän reflectionsförmågan börjat väckas, och sedliga bri- 
ster, lastbara böjelser så väl hos det sjelft som hos andra 
omkring det börjat framträda för dess medvetande. Imeller- 
tid, så högt man må beprisa barndomens oskuld, glädje och 
frid, så erkänna vi dock gerna alla barndomen för ett till- 
stånd, i hvilket menniskan omöjligt kan förblifva. Med eller 
mot vår villja göra vi allt att väcka barnens reflectionsför- 
måga och jaga dem således på visst sätt sjelfva ut ur detta 
oskuldens Eden, ådagaläggande härigenom praktiskt, hur nöd- 
vändig utvecklingen af denna motsats är för vår menskliga 
varelse, oaktadt alla smärtor, medvetandet af denna motsats 
må förorsaka. Icke det reflectionslösa barndomstillståndet, 
utan den manliga åldern tillhöra ock alla verk på verldsthe- 
atern, de vare goda eller onda; och, när en fader tänker med 
glädje och hopp på sina barn, sker det ju aldrig i den före- 
ställningen, att de till ålderns höst skola förblifva barn, utan 
i den, att de som män på kraftigt och värdigt sätt skola fort- 


7 


sätta de verk, dem en åldrande, bortdöende generation lemnar 
i arf åt en yngre. 


Fastän ett mörker omhöljer vårt slägtes begynnelse och 
första tillstånd, och i en sådan sak fördenskull den ene kan 
hafva en supposition, den andre en annan, skulle det dock, 
såsom vi hålla före, hafva den största sannolikhet för sig, 
derest man finge tänka sig de första menniskornas tillstånd i 
någon analogi med barndomstillståndet hos hvarje enskild; 
följaktligen väl såsom ett tillstånd af menlöshet och oskuld, 
men derjemte äfven såsom ett ännu outveckladt tillstånd, 
hvaruti skilnaden mellan ondt och godt ännu icke framträdt 
för medvetandet. Man skulle då äfven kunna förlika sig med 
de första menniskornas förjagning ur deras första Eden, ja, 
fatta det såsom en ganska gifven och solklar sak, att de icke 
alltid kunde förblifva i detta paradisiska tillstånd. Men så 
får man icke tänka sig förhållandet. 


« Att de första menniskorna voro 'menlösa och utan synd', ger», säger hr 
—h—, «endast en 'negativ expression af saken.» «Vitalsionet i sin friskhet», 
argumenterar han, «uppfattar menniskan i physiskt hänseende, sådan hon bör 
vara, återgifver alltså en föreställning om ingenting ovanligt, endast om helsa 
och icke tillika om dess motsats sjukdom. Först sedan sjukdom uppkommit, 
reflekterar man öfver helsa såsom dess motsats — skiljer man mellan godt 
och ondt i den yttre tillvaron. Vi hafva ett vitalsinne äfven i den inre lifs- 
sferen; detta, i sin friskhet, d. v. s. före syndafallet, gaf icke blott en negativ 
expression derutaf, att menniskoroa då voro, som hr I. säger, "menlösa och 
utan synd'; nej, det gaf alldeles icke en sådan, utan endast i fullt positiv 
mening en föreställning om menniskans normaltillstånd, såsom en inneboende 
fullhet af helig och salig gemenskap med Gud och oaflåtlig lifsberöring med 
honom.» 


Vi villja till gensvar på denna argumentation blott fram- 
kasta trenne frågor. År det väl barnet, för hvars medve- 
tande motsatsen mellan helsa och sjukdom icke har uppda- 
gats, som bibragt verldei föreställningen om ett physiskt nor- 
 maltillstånd, samt hur helsan bör vårdas, att man i möjliga- 
ste mått må kunna uppnå det? År, för det andra, hvar och 
en verkligen sjuk, som kommit till medvetande af motsatsen 
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mellan helsa och sjukdom? Men, för det tredje, då hr —h— 
säger: «Vitalsinnet i sin friskhet d. v. s. före syndafallet m. 
m.», märker han icke, huru han genom detta tillägg återtagit, 
hvad han genom den nyss anförda bilden velat göra sig till 
godo samt mot min framställning blott satt ett naket uppre- 
pande af den gamla dogmen? Det vanliga barnatillstandet, 
huru oskuldsfullt och harmoniskt det än må vara, lärer han 
väl dock svårligen villja skildra «såsom en inneboende fullhet 
af helig och salig gemenskap med Gud och oafiåtlig lifsberö- 
ring med Honom» och lika litet äfven villja påstå, att alla 
menniskor, som kommit till medvetande af en skilnad inellan 
ondt och godt, befinna sig uti ett andligt sjukdomstillstånd. 

Men vid behandlandet af detta ämne blir hr —h— ora- 
torisk och utbreder sig på ett sätt, att det icke är lätt att 
följa tanketråden. Den Newtonska gravitationstheorien har 
icke varit utan sina inverkningar till och med på de kyrkligt 
conservativa. Han kan ej neka, att uti denna fallna verld 
motsatsen mellan ondt och godt är en nödvändig lifsform. 
Men härvid tillägger han: 


« Vi misströsta likväl icke derom, att ju alla dessa motsatser cn gång 
skola fiona sin högsta enhet; vi hoppas tvärtom på en dag, då alla våra frå- 
gor skola blifva besvarade, all vår längtan stillad och vårt förlorade Eden 
återfunnet i det nya Jerusalem, under de nya himlarne, på den nya jorden, 
der rättfärdighet uti bor; vi hoppas, med få ord, på återställandet af det barn- 
domstillstånd, som hr I. så mycket misskänner, hvilket likväl, såsom mensk- 
lighetens skönaste minne, tillika innehåller en borgen för förverkligandet af 
mensklighetens heligaste förhoppnivgar. Vårt hjertas profetior, i förening med 
Skriftens utsagor, förvissa oss härom: Vi sucke efter barnaskapet, och ett 
barn är oss äfven gifvet, genom hvilkets åskådande i tron och anammande i 
kärleken vi kunna och böra återviona detsamma. Jesus sjelf försäkrar oss, att, 
utan en varder född på nytt, kan han icke se Guds rike. Sjelfva det sålunda 
antydda behofvet af en ny födelse för alla betecknar ju, att vi förut äre illa, 
på ett förvändt sätt födde; hvilket ännu ytterligare bekräftas af ett annat 
Skrifteus språk: «Se, i synd är jag född, i synd hafrer mig min moder aflat.» 
Ja, vi äre redan i födelsen bortkomne. Barndomstiden, under hvilken syndens 
frö ännu ligger fördoldt i hjertat, utan att hafva utvecklat sig till en giftar- 
tad blomning och en fruktsättning, som påminuer om den förbjuduva frukten i 
paradiset, all barndomstid är sålunda ett, om än aldrig så ofullkomligt och 
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förbleknadt, minne af hela mensklighetens barndomstillstånd i den första men- 
niskan, som Gud skapade sig till ett beläte, och på hvilken, framför allt an- 
nat, Hans fadersblick hvilade, när Han 'med oändlig kärlek och nåd såg på 
allt det Han gjort hade, och se, det var allt ganska godt. Jesus kallade der- 
före en gång fram ett barn och ställde det midt ibland sina lärjuvgar och 
sade: Sannerligen säger jag eder, utan J omvänden eder, utan att J gån till- 
baka igen hela den långa törnesådda stigen genom verldsökoen» (usch!) «till 
Eden, och varden såsom barn, så skolen J icke komma i himmelriket. Om 
detta barndomstillstånd» (hvilket? den orthodoxa kyrkans fingerade?) «varit ' 
förkastligt», (hvem har förkastat det?) «så hade Verldsförsonaren hvarken hän- 
visat dertill eller sjelf hvilat såsom ett barn uti krubban i Bethlehem. Åter- 
ställelse till barnasinne är nu detsamma som återställelse till andelig helsa, 
alla motsägelsers förlikning, alla motsatsers förening till helhet och helsa.» 


Jag skulle, fruktar jag, endast trötta läsaren samt för- 
svära för honom den klara uppfattningen af stridsämnet, der- 
est jag ville inlåta mig uti ett svar på alla punkter, den an- 
förda lilla predikan innehåller. Jag har blott velat teckna 
henne till minnes för att framdeles återkomma till ett och 
annat. Jag vill i förbigående endast anmärka: När Frälsaren 
en gång vid hans lärjungars tvist om första platsen i det 
verldsliga rike, de menade han skulle upprätta, ställde ett 
barn midt ibland dem, hvilken egenskap hos barnet kunde 
han väl härmed afse om icke den, att barnet, det späda oför- 
derfvade barnet, icke vet af de rangskilnader, dem högmodet 
och fåfängan hafva upprättat? Det närmar sig utan skilnad 
hvar och en, som bär ett vänligt och öppet anlete, och vet 
ej af någon hvarken höghet eller ringhet. Uppenbart fram- 
lyser detta af de tillagda orden: «Sannerligen säger jag eder, 
utan J omvänden eder och varden såsom barn, skolen J icke 
komma i himmelriket. Hvilken sig sjelf så förredrar, d. ä. 
aktar så litet om någon ära och höghet som detta barnet, 
han är den störste i himmelriket.» «Endast, när de så 
tolkas, ligga i dessa anförda ord något svar på den framka- 
stade frågan, hvilken som var den störste i himmelriket. Den, 
hos hvilken allt sjelfviskt fikande, all äflan efter fafänga ut- 
märkelser sålunda försvunnit, den, hvilken sålunda ser hos 
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hvar och en blott menniskan, den alltså har inträdt uti det 
rätta barnatillstånd, som Jesus vid de anförda orden afsåg; 
ett barnatillstånd, med hvilket visserligen den högsta andliga 
helsa och försoning äro förbundna, men hvari dock icke mot- 
satsen mellan ondt och godt, — hvilken, sedan densamma en 
gång framstått för medvetandet, aldrig låter sig utplånas, — 
på minsta sätt träder tillbaka. 

Men emot läran om de första menniskornas absoluta full- 
komlighet har jag rigtat ett inkast, som tyckes synbarligen 
hafva besvärat hr —h— Jag har sagt: «Fullkomligheten 
uti ett menskligt tillstånd kan uti hvarje fall endast mätas 
af de verk, som det tillvägabringar. I styrkan af det mot- 
stånd, som hon besegrar, i högheten och helgden af de ända- 
mål, hvartill allt syftar, och i den säkerhet, med hvilken hon 
genomskådar hvarje omständighet, som leder till förverkligan- 
det af hennes mål, ådagalägges i allmänhet den menskliga 
fullkomligheten. I samma män häruti Guds andas härlighet 
och kraft bevittnar sig, bevisar sig menniskan såsom Hans vä- 
sendes afbild.» Jag fattar i denna stund icke, hvad emot 
denna allmänna sats med skäl skall kunna invändas. Det 
hörer till arten af allt det, som bor och verkar uti en men- 
niskas själ, att det måste träda utom sig. I N. T. framstäl- 
les också öfver allt den Christna gudaktigheten såsom en kraft. 
Så säges det i I Kor. 4: 20. «Guds rike står icke i ord, 
utan i kraft.» Gal. 5: 6. «Tron verkar genom kärleken. 
Uti Phil. 1: 9 beder Aposteln för de Christna, «att deras 
kärlek måtte rik varda i kunskap och i allt förstånd», och i 
Kol. 1: 9, «att de måtte uppfyllde varda med kunskap om 
Guds villja uti all andlig visdom och förstånd, att de måtte 
vandra värdigt, Herren till allt behag, och vara fruktbärande 
i alla goda gerningar.» Med hänsyn till denna sjelfmanifesta- 
tion, hvartill den inplantade gudaktigheten nödvändigt måste 
leda, utlät sig äfven Jesus om sina ringa lärjungar: «J ären 
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verldens ljus; icke kan den staden döljas, som ligger på ett 
berg» (Matth. 5: 14). All gudaktighet åter, som icke yttrar 
sig på ett fruktbärande sätt uti sinne och lefverne, kan i sig 
sjelf ju icke vara annat än ett tomt sken eller ett drömmeri 
samt måste hemfalla under den förra lemmen i den bekanta 
motsatsen: «Icke varda de rättfärdiga, som ropa till mig: 
Herre, Herre! utan den, som gör min Faders villja, som är i 
himmelen.» Dock villja vi ej fatta denna andens sjelfmani- 
festation så ensidigt, som skulle hon endast framträda i verk 
af en sann gudaktighet. Hvad är historien annat än en bil- 
derbok, i hvilken hvarje folk och tidsålder genom sina krigi- 
ska bedrifter och sina lagar, sin literatur och sin konst har 
inristat så väl sina lastbara böjelser och sina passioner som 
sina ädlare sträfvanden? Hvad äro alla verk på verldsthea- 
tern annat än yttringar af den inneboende anden? Hvad äro 
alla mensklighetens heroer annat än individer, hos hvilka an- 
delifvet kommit till någon mer sällsynt kraft och klarhet i 
något hänseende? Vi skatta visserligen detta andelif högst, 
i samma mån som det näres af den gemensamma gudomskäl- 
lan för allt, och veta, att det blott uti denna mån kan bära 
några positiva frukter för verlden; men verk af den innebo- 
ende anden äro ju till och med de mest bristfälliga och ofull- 
komliga yttringarne af densamma uti det menskliga handlan- 
dets verld. 

Imellertid för talet om andelifvets verksamhet samt hvarje 
hänsyftning derpå, att det kan stegras till en sädan kraft 
hos den enskilde, att hans lif blifver ett verkligt kärlekslif 
som icke blott momentelt i vissa ögonblick af hänförelse, utan 
permanent, med vishet och lugn samt under aktgifvenhet på 
andens lagar, är rigtadt på förverkligandet af den gudomliga 
kärlekens ändamål, har jag alltid råkat synnerligen illa ut. 
När jag i mina utgifna Predikningar, i min predikan om den 
Otrogne Gårdsfogden, hade yttrat, det Jesus velat hänvisa de 
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sina till denna gårdsfogde så väl som till verldens barn i all- 
mänhet i anseende till den klokhet, de vanligen ådagalägga 
för vinnandet af sina ändamål, på det hans vänner, dessa 
ljusets barn, som arbeta för verklizgörandet af den gudomliga 
kärlekens syften, icke måtte i detta hänseende af verldens 
barn bringas på skam, ville D:r Wieselyren häruti blott se en 
Jesuitisk klokhet: en synnerligen oväntad tydning af en man, 
som arbetat med sådant nit för nykterheten, och som väl här- 
vid, såsom man bör förmoda, äfvenledes ofta öfverlagt med 
sig sjelf, huru han borde förfara, att ändamålet kunde vin- 
nas. När jag i 3:dje Delen af Menskliga Utvecklingens Hi- 
storia hade anmärkt, att, under det i alla åtgärder, som tjena 
till att förbättra vår physiska existens och främja det för- 
gängliga jordelifvets materiela ändamål, en regelbunden verk- 
samhet, grundad på kännedomen af naturens allmänna lagar, 
hade inträdt, allt det deremot, som länder till själens väckelse 
och förnyelse, ännu oupphörligen betraktas såsom ett utomor- 
dentligt nådens verk, — uppträdde hr Myrberg mot mig. 
Han förnekade väl icke anmärkningens rigtighet; nej, denna 
lemnade han fullkomligt obeaktad. Men, — då jag, fortsät- 
tande mitt tal, hade tillagt: «De menliga inverkningar, som 
detta betraktelsesätt medför ej blott i religiöst och sedligt 
hänseende, utan på handhafvandet af alla menskliga angelä- 
genheter öfver hufvud, så vidt de röra menniskans andliga 
del, hafva, såsom vi hålla före, hitintills blifvit för litet upp- 
märksammade», — behagade hr M. substituera ett annat sub- 
ject. De menliga verkningar, dem jag tillskrifvit detta ofull- 
komliga betraktelsesätt, låter han mig således hänföra på in- 
genting mindre än den Helige Andes nådeverkningar. Sedan 
han på detta sätt stämplat mig såsom en gudlös man, den 
der smädar det högsta och heligaste, som kan röra sig i en 
menniskas själ, går han vidare och påstår, att jag ej erkän- 
ner någon annan Gud än naturlagarne och ingen annan guds- 
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dyrkan än lydnad för dessa lagar, samt gör mig sålunda till 
en fullkomlig atheist. Det är visst icke ovanligt, att de, som 
varit i någon mån höjda öfver den vanliga måttstocken af 
religiös odling, blifvit ansedda för atheister. Så blefvo de 
första Christna ansedda för atheister af den Romerska hed- 
naverlden; så blef i detta århundrades början Joh. Gottl. 
Fichte, — denna oförskräckta Tyska heros, som arbetade 
med så sällspord kraft och oförtrutenhet att hos sitt folk 
väcka den slumrande anden, att upplifva sann gudaktighet, 
sedlighet och fosterlandssinne, — äfven anklagad för atheism. 
Jag torde alltså snarast böra räkna det för en heder att haf- 
va blifvit förd af hr M. bland atheisternas skara. Så kraf- 
tigt synes likväl hr M. betrakta detta medel (det jag med 
flit afhåller mig ifrån att benämna med något epithet) att 
nedergöra en hatad motståndare, att, oaktadt mina protester 
mot hans tolkningsmethod, han likväl lika obesväradt fortfa- 
rit att upprepa sina påståenden. 

Hvad nu den anförda måttstocken för ett menskligt till- 
ständs fullkomlighet eller ofullkomlighet vidkommer, så är hr 
—h—s angrepp mot detsamma af en så egen art, att jag ej 
rigtigt förstår eller kan förklara mig det. Han säger: «Den 
Pelagianska moralen likmätigt mätes fullkomligheten uti ett 
menskligt tillstånd icke efter barnasinnet och ödmjukheten, 
utan efter sjelfförtroendet, icke efter lydnadssinnet och för- 
tjenstlösheten, utan efter förtjensten, icke efter den innebo- 
ende fullheten af gudomlig kärlek i passiv och aktiv mening, 
af kärlek såsom mottagen och återgifven, utan endast efter 
de verk, hon tillvägabringar; efter styrkan af det motstånd, 
som hon besegrar, efter högheten och helgden af de ändamål, 
hvartill allt syftar; och i den säkerhet, hvarmed hon genom- 
skådar hvarje omständighet, som ”eder till förverkligandet af 
hennes mål» - Jag har, för det första, aldrig hört talas om 
någon «Pelagiansk moral» och vet således icke, hvaruti denna 
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kan skilja sig från annan moral; för det andra förstår jag 
icke de mot mig måttade antitheserna. Så kan jag, för att 
blott hålla mig till den sista, icke begripa, hur cfullhet af 
gudomlig kärlek» skall kunna bo uti ett menniskobröst, med 
mindre denna ådagalägger sig i kärlek till bröderna, och hvil- 
ken kärlek väl måste vara desto större och rikare, ju mer 
han drifver en menniska till verksamhet för höga och heliga 
ändamål samt är förbunden med visligt öfvervägande af de 
medel, som kunna leda till dessa ändamål, med tålamod och 
ståndaktighet för att öfvervinna mötande hinder. Villja vi 
göra bruk af måttstocken för att derefter mäta och bedöma 
den större eller mindre fullkomligheten hos olika tidsåldrar 
och historiska personligheter, förstår jag: heller icke, hur «öd- 
mjukheten» och «lydnadssinnet» skola uppenbara sig och kun- 
na mätas, med mindre de framträda i ord och gerning. Lika 
litet förstår jag anledningen till hr ---h—s farhogor, när han, 
anförande mina ord: ”I samma mån häruti Guds andas härlig- 
het och kraft bevittnar sig, bevisar sig menniskan såsom Hans 
väsendes afbild', tillägger: «Vi frukte likväl, att det sålunda 
tillverkade gudsbelätet blifver icke så mycket en afbild af 
Gud, uti hvilken Guds vishet och kärlek återspeglar sig och 
lefver, som icke fastmera en afgudabild, uti hvilken den mensk- 
liga sjelfviskheten må kunna tillbedja sig sjelf och sina stor- 
verk.» Jag kan ej fatta, huru «Guds vishet och kärlek» skall 
kunna annat än återspegla sig och lefva uti allt det, som 
utgått ifrån Guds "andas verksamhet uti en menniskas själ. 
Skall möjligen åter alltsammans blott vara ett oskickligt måt- 
tadt sidohugg mot min person, så lemnar jag det derhän. Ty 
denna skulle föga vinna på mitt försvar, i fall hon behöfde 
försvaras. Blott det torde jag böra genmäla: Jag kan med 
all min verkliga vördnad tör Pelagius likasom för hvar och en, 
som egnat sitt lif till medmenniskors upplysning och förbätt- 
ring, — må också kyrkan hafva förkättrat dem, — imellertid 
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icke träffas af någon förebråelse för Pelagianism; hvilket hr 
—Lh— skall finna, om han behagar uppmärksamt genomläsa 
den 10:de bland mina Populära Föreläsningar öfver Christen- 
domens Hufvudläror samt 7:de Kapitlet i densamma bok, 
hvars 5:te Kap. han gjort till föremål för sin kritik. 

Men oaktadt all ringaktning mot denna måttstock, — 
den enda jag har mig bekant för bedömande af menskliga 
charakterer och tillstånd, — upptager hr —h— likväl den- 
samma på visst sätt sjelf vidkommande de första menniskor- 
na. Han säger om mig: «Han anser ej den lotten nog här- 
lig och skön för den nyskapade menniskan att icke endast 
blifva införd i skapelsens Eden, utan äfven inlåten uti den 
innersta helgedomen af detta Eden, uti dess lustgård, der hon. 
kunde med salig, gudalifvad visdomsblick genomskåda skapel- 
sens under och hemligheter. Han anser icke för nog storar- 
tadt det uppdraget att vara en Guds arbetare och stridsman 
på jorden (1 M.B. 2: 15), att «bruka» lustgården, uppbruka 
den i högre och lägre lifssferer -— till en förgård af himme- 
Jen och «bevara» densamma för alla anfall från honom, som 
syndade af begynnelsen och redan under en föregående verlds- 
utveckling förspillde sin himmelska arfvedel. Detta var hen- 
nes vishet och rättfärdighet, hennes lifsverksamhet i inre och 
yttre mening, så länge hon lydde Gud och icke lät sig för- 
ledas till att öfverträda det gudomliga budet.» — Men, huru 
«storartadt» detta tillstånd än må hafva varit, vill bilden af 
detsamma icke framstå rätt klar för min fattning. Det är 
för det första ett störande drag, som icke rätt harmonierar 
med theologernas vanliga skildring af. det paradisiska tillstån- 
det, att menniskan redan i detta tillstånd skall hafva haft 
att kämpa mot djefvulen, och för det andra kunna vi ej fatta, 
hvaruti denna strid skall hafva bestått, inan skilnaden mellan 
ondt och godt ännu hade framträdt för medvetandet. Ytter- 
ligare är det en obestridlig sanning, att, huru «härligt och 
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skönt» det än må hafva varit, det likväl, likt barndomstiden 
hos hvarje enskild, har försvunnit utan att lemna några. hi-- 
storiska spår efter sig. 

Vi frukta, vi redan tröttat läsaren genom afhandlandet 
af detaljer utaf underordnad vigt. För dem, som icke äro 
invigda i theologiens mysterier, skall möjligen dessutom hela 
stridsämnet förekomma såsom en strid om påfvens skägg. 
Theologiska fragor hafva också tyvärr ofta blifvit förda på 
ett sätt, att deras praktiska betydelse lemnats ur ögonen. 
De hafva härigenom också råkat uti ej ringa missaktning och 
förlorat sitt interesse för allmänheten. Men icke desto min- 
dre äro de här förhandlade frågorna utaf den aldra största 
och mest genomgripande vigt för hvarje menniska, det vi nu 
hoppas i någon mån kunna visa. | 

Det inverkar nämligen i högsta grad på hela vårt själs- 
tillstånd och vår salighet, i hvilken dager vi betrakta verlden 
och menniskolifvet öfver hufvud. Betrakta vi de skapade tin- 
gen, en blommas byggnad, vår egen kropps byggnad eller 
hvad annat som helst, så visar sig, huru vist och ändamåäls- 
enligt allt är inrättadt. Naturvetenskaperna ådagalägga detta. 
De hafva öppnat nya rymder för menniskoanden; de hafva 
uppdagat stjernhimmelens under och i vattendroppen varelser, 
dem våra obeväpnade ögon ej mägta skönja; de framvisa 
med hvarje dag allt mer denna underbara, visa inrättning uti 
saker, der vi ej hitintills mägtat förnimma densamma. Med 
skäl borde vi alltså tro, att denna underbara gudomliga vis- 
het icke heller förnekar sig i det, der vi ej hitintills förmått 
inse densamma, samt att i sjelfva verket ingen dikt är skö- 
nare, än den Gud sjelf har diktat, nämligen den vérld, han 
frambragt, styrer och uppehäller. Men icke desto mindre 
skall, enligt vår kyrkas, ja, enligt alla kyrkors orthodoxa lä- 
ra, det högsta af Guds verk på denna jord, menniskan sjelf, 
strax 1 skapelsens morgon blifvit förfuskadt. Enligt alla 
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orthodoxa theologers lära har det medskapade gudsbelätet 
gått förloradt; de härliga orden: «Gud såg på allt det han 
hade gjort; och se, det var allt ganska godt'» gälla i sjelfva 
verket icke verlden, sådan hon nu är, utan blott det paradi- 
siska tillståndet. Ty icke allenast menniskan sjelf blef strax 
från skapelsens morgon i grund förändrad, utan jorden sjelf blef 
för menniskans skull förbannad, belastad med svåra lyten och 
ofullkomligheter; det alla orthodoxa theologer ifrån den äldsta 
kyrkan intill Luther, från Luther intill närvarande tid, en- 
stämmigt hafva upprepat. Och hvarigenom har denna stora 
förändring skett? Jo, såsom hvar man vet, de första men- 
niskorna aåto af kunskapens träd på godt och ondt, af hvil- 
ket Gud förbjudit dem att äta. De blefvo för denna olyd- 
nads skull icke allenast förjagade ur paradiset och försatta 
uti en verld, full af vedermöda och jämmer, på en mark, som 
bar törne och tistel, men af hvilken de likväl i sitt anletes 
svett mäste nära sig, utan, — hvad ännu mer var, — i hela 
deras natur inträdde en total förändring; den medskapade 
absoluta visheten förbyttes i faviskhet; den ursprungliga rätt- 
färdigheten i en ond, syndig naturs lastbara böjelser och li- 
delser. Med ett ord: uti den medskapade absoluta fullkom- 
lighetens ställe trädde ett så djupt och ohyggligt förderf, att 
det af ingen menniskas förstånd kan begripas, såsom vår kyr- 
kas bekännelseskrifter försäkra. 

Vi uppskjuta ännu något undersökningen om den grund, 
som denna lära har uti Bibeln. Vi anmärka endast, att, 
derest den Mosaiska berättelsen velat måla de känslor, 
som fatta menniskosjälen vid första öfvergången ifrån bar- 
natillståndet in uti arbetets och mödans verld samt vid 
det först vaknande lifliga medvetandet af synden och det 
onda i verlden, denna berättelse är i hufvuddragen lika sann 
som sinnrik. Paradisets. portar äro oåterkalleligen stängda; 
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en cherub, en oförklarlig hemlighetsfull magt, med sitt bart 
huggande svärd, vaktar tillträdet till detsamma. I sanning, 
ville man ock försöka lefva om det paradisiska barnatillstån- 
det, så finner man dock aldrig, hvad man åtrår. Man når 
dock icke lifvets träd. Men i denna nya verld, hvari man 
finner sig försatt, har man ej funnit sig till rätta. Arbetet 
kännes tungt, mödan svår. Marken synes förbannad, då hon, 
i stället för ädel säd, bär törne och tistel. En annan fråga 
är, hurvida härigenom i sjelfva verket något objectivt har 
förändrat sig, derföre att man har utträdt ur ett tillstånd, 
det: man ej kan lefva om. 

Hvad är, om vi försätta oss uti i folkens barndomstillstånd, 
det första målet för deras sträfvande? Ett lif utan möda 
och omsorg. Vilden bortslumrar sin dag, tills hungern ånyo 
drifver honom att lemna sin bädd och se sig om efter någon 
näring. Allt arbete kastar han på sin hustru och sin svagare 
omgifning. Allt det, som störer hans hvila och sorglöshet, 
utan att på samma gång tillfredsställa hans begär och upp- 
ägga hans passioner, besvärar honom: det är en fiende, den 
han städse möter med vreda, hotande blickar. Tänka vi oss 
nu ett tillstånd, i hvilket menniskan blott behöft uträcka sin 
hand för att taga, hvad icke allenast för hennes uppehälle, 
utan för tillfredsställandet af hennes begär varit af nöden, i 
hvilket ingen sorg, intet lidande, ingen hunger, ingen nöd, in- 
gen brist varit till, hvad skulle menniskan i ett sådant till- 
stånd kunnat blifva? «Paradiset är», såsom Hegel har an- 
märkt, «en park, der endast djur kunna trifvas.» År allt 
vårt tänkande bundet vid en motsats, så är ock hela vår ut- 
veckling bunden vid samma motsats, den mellan godt och 
ondt. Med hänsyn till vår fortskridande utveckling är det 
allmänna verldstillståndet, just sådant det är, ganska godt. 
Den late må harmas öfver de omständigheter, som nödga ho- 
nom att stå upp ifrån sin hvilobädd, så är dock arbetet ett 
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villkor för hans utveckling vch välbefinnande både i ett och 
annat hänseende. Den gamla lagen, att vi måste äta vårt 
bröd i vårt anletes svett, är en lika prisvärd skickelse af den 
gudomliga visheten, som någonsin den underbara inrättnin- 
gen af vår kropp. Jordbrukaren må förbanna eu mark, som 
bär törne och tistel, så är dock ogräset ett äggelsemedel för 
ett förbättradt jordbruk. Lidanden, brister, lyten och behof 
— de hafva, huru smärtande de än må kännas, just i egen- 
skap af äggelsemedel sitt stora rum i det helas ordning. Till 
och med i det högsta menskliga tillstånd, i kärlekens verk- 
samhet för menskligt väl, förblifver motsatsen mellan ondt 
och godt städse sa till vida af nöden, att utan brister, lyten 
och behof kärleken skulle sakna hvarje föremål, hvarpå han 
kunde rigta sig. i 

Fråga är nu, om icke äfven den högsta odlingen, den 
religiösa och sedliga, är ställd under samma lag. I någon 
mån erkännes detta äfven af de kyrkligt orthodoxa. Man 
hörer dem icke sällan förkunna, det hjertat varder förbätt- 
radt genom sorg, att menniskan genom mycken bedröfvelse 
måste ingå i Guds rike. Förmodligen är det äfven något så- 
dant, hr —h-— velat uttrycka, då han på sitt något dunkla 
oratoriska språk säger, att man måste «gå tillbaka igen hela 
den långa törnesådda stigen genom verldsöknen». Det torde 
äfven förtjena uppmärksammas, att uti sjelfva namnet på 
våra flesta dygder ligger en hänsyftning på en strid. Mod, 
tålamod, ståndaktighet, fördragsamhet, sagtmod m. fl. hafva 
alla fått sin benämning af striden mot det onda och skulle 
utan en sådan stiid icke vara till, ens till namnet. Menni- 
skokärlek, barmhertighet, deltagande skulle säkert aldrig vara 
till, om intet lidande, ingen nöd och inga brister funnes, hvil- 
ka påkallade dem. I och med detsamma man ville försöka 
försätta sig tillbaka uti ett paradisiskt tillstånd, i hvilket in- 
gen strid och. ingen motsats mellan ondt och godt vore för 
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handen, skulle man fördenskull äfven nödgas tänka bort icke ” 
allenast villkoren för all utveckling, utan jemte dem äfven 
alla de härliga frukterna af denna utveckling, ja, till och med 
de skönaste dygder, som kunna nämnas på menskligt tun- 
gomål. 

Men för att rätt och uti hela hennes vidd kunna fatta 
denna sanning, måste vi först undersöka, hvad synden och det 
onda i sig sjelft är. 

Jag skulle härvid kunna hänvisa till $$ 31—36 i mina 
Grunddrag af den Christliga Sedeläran, der detta ämne är 
långt utförligare afhandladt, än som det här kan ske; men, 
.alldenstund det ingår så väsendtligt i utredningen af den här 
föreliggande frågan, nödgas jag äfven här uppehålla mig nå- 
got dervid. Det har icke litet gladt mig att härvid finna hr 
—h— på min sida just uti en af hufvudpunkterna. »Det 
onda är», säger han, »icke något ursprungligen positivt: vore 
det onda positivt, så skulle det antingen vara en absolut per- 
sonlig grundkraft :i bredd med det goda och derutaf en dua- 
lism uppstå, eller också Gud vara dess upphof = Gud vara 
caussa peccati. Men nu inträffar ej detta: alltså måste det 
onda vara en negation af det goda, det godas skuggsida, natt- 
sida, frånsida.» Mörkret uti naturverlden, tillägga vi till när- 
mare: förklaring af det af hr —h— sagda, är äfvenledes en 
negation: det är en frånvaro af ljus. Vi kunna mäta ljusets 
styrka; vi kunna beräkna solstrålens lopp; konsten har för- 
stått göra bruk af ljuset såsom en positiv kraft till att af- 
bilda oss sjelfva och andra föremål. Men mörkret är ingen 
sådan positiv kraft, som vi kunna mäta, eller hvars lopp vi 
kunna beräkna. Det är i sig sjelft ett intet, blott en från- 
varo af ljus. När ljuset blifvit insläppt uti ett mörkt rum, 
är med detsamma mörkret försvunnet. Nå väl! hvad mörk- 
ret är i naturverlden, är det onda i menniskoverlden, sjelfva 
det moraliska onda härifrån icke undantaget. Det är i sig 
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sjelft ett intet, ett icke godt; men hvilket, just såsom upp- 
taget i vårt medvetande uti sin motsats till det goda, icke 
desto mindre har sin stora plats i Guds allmänna ordning för 
vår utveckling. | 

Ånskönt likt mörkret i sig sjelft ett intet, kan likväl al- 
drig det onda undgå att förorsaka oss lidande och smärta. : 
Men detta lidande är anordnadt på en gång både såsom 
"straff och såsom äggelsemedel. MHvarje brott mot Guds all- 
männa ordning, vare sig uti physiskt, socialt eller sedligt hän- 
seende, är sålunda alltid åtföljdt af sitt straff. Således straf- 
fas hvarje öfverträdelse af en naturenlig och sund lefnads- 
ordning med sjukdom; lättja och försumlighet med nöd. Men 
hvarje straff, på samma gång det är en påminnelse att icke 
på nytt förbryta sig, är tillika ett äggelsemedel att söka lös- 
göra sig från ett tillstånd, som förorsakar smärta, och såsom 
blott äggelsemedel kan allt ondt betraktas, som icke har sin 
grund i någon sjelfmedveten öfverträdelse af Guds lagar. 

Det onda, af hvilken orsak det ock må härröra, är alltså 
icke till för att fortfarande förblifva. Det har, så snart det 
ländt oss till straff och äggelsemedel, tillika uppfyllt ända- 
målet med sin tillvaro. Det kan i physiskt hänseende, till 
följd af naturens allmänna lagar, förblifva ett ondt, men kan 
ej längre belasta anden. 

Dock torde någon ifrågasätta, huruvida detta betraktelse- 
sätt kan gälla om allt det myckna onda, för hvilket vi äro 
utsatta. Men, lemnande derhän de lidanden, som tillhöra 
den kroppsliga hyddans upplösning samt åtfölja flere andra 
physiska processer, villja vi endast anmärka: Mången födes 
med lyten, olyckshändelser ske, hvilka, om de än icke ut- 
släcka lifvet, dock förlama ens helsa, verksamhet och krafter. 
Skola nu äfven dessa lidanden, skall någon fråga, kunna fö- 
ras under beteckningen af straff och äggelsemedel? Ja, in- 
dividen står icke isolerad. Ingen är till blott för sin egen 
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skull. Genom det organiska sambandet med samhället får 
det enskilda menniskolifvet sin betydelse. Det, som sker den 
enskilde, sker derföre icke ensamt "honom, likasom det, som 
göres af den enskilde, ofta nog ganska märkbart afficierar hela 
samhället. Sådana svåra skador och lyten äro äggelsemedel 
: för den christliga kärleken att taga sig an den, som deraf 
lider. Hvad menniskokärleken kan förmå, har visat sig vid 
inrättningar - för blinda och döfstumma med hänsyn till dem, 
som äro behäftade med dessa lyten. Å andra sidan äro la- 
sterna och brotten äggelsemedel så väl för samhället som för 
den enskilde, icke blott att förebygga, det allmän säkerhet 
och ordning icke måtte härigenom störas, utan ännu mer att 
taga sig an de lastbara och brottsliga, att de må återföras” 
på den rätta stigen, men aldramest, att källorna till laster 
och brott må tillstoppas. 

Hvad härnäst synden vidkommer, så föra vi under denna 
all sinnesbeskaffenhet, som är i strid mot den gudomliga kär- 
lekens lag, så väl som hvarje yttring af denna sinnesbeskaf- 
fenhet. I Bibeln skildras denna såsom ett köttsligt sinne. 
Det är de drifter, begär och lidelser, som tillhöra oss i kraft 
af vår lägre sinnliga natur, hvilka uti synden visa sig verk- 
samma. <:Imellertid är det icke detta köttsliga sinne, som 
constituerar syndens begrepp. Hos djuren visa sig äfven 
samma sinnliga drifter; men någon synd tillägga vi dem der- 
före icke. Men, alldenstund menniskan icke är satt till att 
vara ett blott djur, utan emedan hos henne en kraft blifvit 
nedlagd, som bör beherrska dessa drifter, begär och lidelser, 
derföre har vår natur äfven blifvit så inrättad, att vi ej 
kunna annat än bortdöma allt det, som sker af köttsligt 
sinne, och hvarvid anden icke intagit det rätta herravälde, 
som tillhör honom. Blott genom en sådan process, att men- 
niskan upptager i sitt medvetande, bestraffar och bortdömer 
allt det, som sker af köttsligt sinne, i strid emot andens me- 
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ning, kan hon höja sig från ett lif i köttet till ett lif i an- 
dan, från ett djuriskt lif till ett sannt menniskolif. 

Vill man nu äfven betrakta synden såsom en negation, 
så kan man detta med fullt skäl. Hon är det icke förverk- 
ligade ande- och kärlekslif, som tillhör vår sanna menskliga 
kallelse; hon är i hvarje förekommande fall en brist uti den 
andliga kraft, som bordt beherrska momentet. Men någon 
annan väg för häfvandet af denna brist kunna vi ej fatta, 
än att i enlighet med det sätt, hvarpå Gud inrättat vår na- 
tur, denna brist upptages i vårt medvetande såsom synd och 
förkastas. 

Vill man, i motsats härtill, försöka tänka sig en verlds- 
inrättning, i kraft af hvilken inga tårar, intet lidande, inga 
behof, ingen brist och ingen nöd varit till, en verldsinrättning, 
der redan från början allt varit så godt, att ingenting genom 
mensklig åtgärd kunnat förbättras, och inga uppfinningar gö- 
ras; så inses icke, hvarpå uti ett sådant tillstånd menniskors 
verksamhet skolat rigta sig. Ett fortskridande, en fullkom- 
ning, kunde icke hafva egt rum, der allting från början redan 
varit fullkomligt. Nya skapelser, nya productioner kunde 
icke hafva existerat, då redan från början skapelsens process 
varit fulländad. Ånnu mer, skulle menniskan sjelf dertill va- 
rit fullkommen, i vaggan redan utrustad med absolut vishet 
och fullkomlighet, så kunde detta visserligen hafva varit ett 
förundransvärdt änglalikt tillstånd; men lärandets, utvecklin- 
gens och tillväxandets fröjd skulle vi härmed: hafva saknat, 
och hvarje fält för kärlekens öfning skulle vi på samma gång 
äfven hafva saknat; korteligen: just det, som gör lifvet till ett 
verkligt lif, hvarje verksamhet, yttring och utveckling af det- 
samma, skulle man på samma gång äfven nödgas tänka bort. 
Hvad lifvet under sådana förhållanden kunnat blifva annat 
än det tomma drömmeri eller den lek, som tillhör ett ännu 
outveckladt barnatillstånd, förmå vi ej inse. Guds vishet i 
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den verldsinrättning, som är, kunna vi vörda och beundra; 
men, huruvida de orthodoxas imaginära verld verkligen skulle 
hafva varit rätt god och vis, kunna vi ej fatta. 


För mig gifves intet skönare skådespel än just den grad- 
visa utveckling och den tillväxt, vårt slägtes historia företer. 
Detta skådespel har sina tragiska scener. ' Det visar, hvilken 
lång tid det fordrats, hvilken oerhörd möda och kamp det 
kostat för råa folk att arbeta sig ur sitt råhetstillstånd och 
vänja sig vid idoghet och ordning, till och med der mer od- 
lade folk härvid kommit dem till hjelp. Det visar ock, på 
hvilka afvägar utvecklingen understundom har råkat. Histo- 
rien framställer oss ett China, der genom inflytelsen af de 
despotiska grundsatser, som under det vackra namnet af pa- 
triarchalism gjort sig gällande, hela folket i århundraden va- 
rit och ännu är mechaniseradt. Hon företer i Hinduerna ett 
bevis, i hvilket förfärligt djup af elände ett folk genom prest-” 
väldet och inflytelsen af falska läror kan råka. Hon visar, 
i hvilken häpnadsväckande grad dessa vampyrer kunna ut- 
suga all andlig lifskraft hos ett folk. Men icke heller folken. 
stå. isolerade. De äro lemmar uti den stora allmänna orga- 
nismen. Åfven erfarenhetens varnande lärdomar ha sin be- 
tydelse för den allmänna utvecklingen. Menniskolifvets stora 
drama har visserligen sina skarpa skuggor; men hvarje punkt 
i tiden är blott ett genomgångsmoment till det, som varda 
skall. Så snart det köttsliga sinnet blifvit öfvervunnet och 
blifvit gjordt underdånigt anden, är för den enskilde försonin- 
gen vunnen, och motsatsen till det goda icke mer sådan, att 
han af denna känner sig belastad och besvärad. Han kan 
nu lefva för bröderna. Så kunna ätven folken taga sig an 
det ena det andra och arbeta på deras förlossning från de 
eländen, af hvilka de tryckas, ju längre de sjelfva framskri- 
dit på sin odlings bana. 
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Ju mindre rätts- och sedeföreställningarne äro utvecklade 
hos ett folk, desto mindre gör det sig samvete öfver de brott, 
som det begår. Historien visar, huru Grekerna på Homers 
dagar, likasom uti en sednare tidsålder våra egna vikingafa- 
rare, ännu idkade sjöröfveri såsom ett lofligt yrke och gjorde 
gig intet samvete öfver de mord och de förhärjningar, som 
de begingo. Ja, dråpo de till och med i öfverilning en vän, 
betraktade de detta hufvudsakligen såsom ett oblidt ödes 
skickelse. Vana, som de voro, att handla under inflytelsen 
af vredens lidelse, var det mer förlusten af vännen än deras 
eget brott, som oroade dem. Den grad af olidlighet,i hvilken 
det sedelösa tillståndet vid Christi ankomst lät känna sig, vitt- 
nar fördenskull icke litet om det framåtskridande, som bland 
den tidens odlade folk hade egt rum. Men sedeförderfvet 
var för djupt rotadt i de förslappade sinnena, att något hopp 
om förlossning kunde få insteg. De bättre, hvilka kände, 
att förvarandet af själen är det första villkoret för all frid 
och glädje, sökte sin räddning uti den Christna kyrkan eller 
i Stoicismen. Men äfvei den” Christna kyrkan kunde icke 
undgå att taga intryck af det usla allmänna verldstillståndet. 
Verldens allmänna Frälsning, verldens allmänna upprättelse 
genom Christus, var en tanke, som ingen förmådde omfatta, 
icke ens de förnämsta organerna för den höga tanken, att 
Guds Son blifvit menniska, på det att verlden måtte gudom- 
liggöras. Det allmänna verldstillståndet var ohjelpligt, detta 
var en så allmän känsla i den föråldrade gamla verlden, att 
utom Verldsförlossaren sjelf säkerligen ingen menniska fanns, 
som kunde nära hoppet om verldens frälsning "). Gnostiska 


”) Om än Ap. Paulus uttryckte sitt fasta hopp, att allting skulle vara lagdt 
under Christi fötter (jfr 1 Kor. 15: 25), visar likväl den »Herrans dag» 
och den på samma gång inträffande verldsförstöring, som han förbidade, 
inan den då änvu lefvande generationen hunnit utdö (jfr 1 Thess. 4: 15), 
att denna munderläggelse dock icke kunde ske enligt den menskliga ut- 
vecklingsgångens allmänna lagar. 
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partier funnos, som ansågo verlden frambragt, icke af en god 
gudomlig magt, utan af den onda, demiurg. Hvad måste 
Christendomen blifva uti en sådan verldsställning? Jo, blott 
en frälsningsanstalt för vissa, flera eller färre, dock alltid få 
individer, en Noachs ark, i hvilken några få troende själar 
funno räddning ur den förderfvets flod, som fördränkte hela 
verlden i sina vågor. 

Det var i denna hemska tidsålder och under inflytelsen 
af denna förtviflade verldsåskådning, de dogmer utbildades, 
om hvilka här nu är fråga. 

Men, fastän den allmänna kyrkans lära i dessa punkter 
så väl som i allmänhet obestridligen var bättre än Gnosti- 
kernas, behöfva vi derföre bibehålla henne eller anse henne 
för en sannt Christlig lära? Eller skulle verldstillståndet 
ännu vara lika förtvifladt? Man skulle i sanning för mycket 
misskänna de stora framsteg, som under loppet af några år- 
hundraden blifvit gjorda, — de ädla krafter, som arbeta uti 
nutidens bröst, den omsorg, man egnar åt det uppväxande 
slägtets upplysning, det deltagande, hvarje verk finner, som 
man tror kunna lända till menskligt bästa, — derest man 
ville påstå detta. Verlden har aldrig företett ett så väldigt 
framåtskridande som hos de nutida Christna folken. Med 
alla brister, som vidlåda dem, har man i sanning ingen an- 
ledning att anse dem för ruttna folk, om hvilkas räddning 
och förbättring man måste förtvifla. Gud vare tack! vi kunna 
omfatta den stora tanke, som Jesus kom att bebåda verlden; 
vi kunna tro på samt fröjda oss af det Guds rike på jorden, 
han kom att upprätta; vi kunna tro på kraften af den verlds- 
besegrande sanning, om hvilken han vittnade inför Pilatus. 
Om Paradisets portar äro stängda för hvar och en, som ut- 
trädt ur detsamma, om verlden icke skänker tillfredsställelse, 
frid och ro åt den odödlige anden, hvar finnes det rätta Eden, 
vi böre söka? det Paradis, hvilket stillar vår själs trängtan? 
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Hvarken uti ett aflägset förflutet eller i ett fjerran tillkom- 
mande. Det är ett närvarande, det erbjuder sig i hvarje nu. 
Vi måste bortlägga all sjelfvisk äflan, vi måste gifva vårt 
hjerta odeladt ät Gud till att göra hans villja; vi måste upp- 
höra att villja vara något annat än rättskaffens goda skaffare 
i de ting, han oss betrott. Saligheten ligger icke utom lifvet 
sasom lön, utan i sjelfva arten af det lif, vi lefva, då Gud 
tagit vår själ i sin besittning. 

Just såsom uppdagande den fröjd i Gud, hvilken det är 
oss redan här gifvet att åtnjuta, fann också Christendomen 
från början insteg i verlden. Han hvarken sökte eller be- 
höfde söka sin bekräftelse i något utvärtes, i kyrkomötens 
stadganden och bekännelseskrifter eller annat sådant. Tvärtom 
utlät sig Ap. Paulus till dem, som ville söka en sådan be- 
kräftelse: »Säg icke i ditt hjerta: Ho vill fara upp i himme- 
len, det är, att hemta Christus härned? Eller ho vill fara 
ned i grafven, det är, att hemta Christus upp ifrån de döda? 
Ordet är hardt när dig, i ditt hjerta och i din mun, det är 
det talet om tron, som vi predike», Rom. 10: 6—98. Denna 
fröjd i Gud uppehöll den lilla Christna församlingen midt 
under alla smädelser och förföljelser, för hvilka hon var ut- 
satt. Den hemlighetsfulla kratten af detta lif i Gud var den 
inre drifkraft, som dref Christi Apostlar att underkasta sig: 
alla lidanden och faror för evangelii predikans skull och gjorde 
dem till dessa lugna, fasta och ståndaktiga trosvittnen. Jag 
kan icke annat, jag måste predika evangelium, ty Christi kär- 
lek tvingar oss så, betygade Ap. Paulus om sig. (2 Kor. 5: 
13, 14 jfr 1 Kor. 9: 16). När samme Apostel äfven bety- 
gade: »Om vi allenast i detta lifvet hade hoppet till Christus, 
så vore vi uslast bland alla menniskor» (1 Kor. 15: 19), så 
visar sig, att det dock icke var hoppet om lönen i ett till- 
kommande lif, som utgjorde den egentliga drifkraften för hans 
Jif och verksamhet. Ett sådant hopp ensamt skulle heller 
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omöjligt hafva gjort honom till detta utkorade Guds redskap, 
som han var. Men orena elementer inblandade sig, verlds- 
lustarne fingo jemväl inom den Christna hopen sitt tillhåll. 
Lönen i ett tillkommande lif var något sinnligen fattligt, som 
jemväl af det i verldsväsendet fjettrade förståndet kunde om- 
fattas. På detta sätt förbyttes hela det Christna lefvernet 
uti ett sjelfviskt sökande efter den egna individuela salighe- 
ten; så uppkommo de dogmer, mot hvilka vi här vända oss. 

Vända vi nu tillbaka till det, hvartill vi genom dessa 
betraktelser velat vägleda oss, till undersökningen om dessa 
lärors praktiska inflytande, så ställa de religionslärans samt- 
liga höga föremål i en besynnerlig dager, enär vid dem icke 
är fråga om att lära fatta och beundra den gudomliga kär- 
leken och visheten i den verld, som är: just det, som väl an- 
nars borde vara hvarje religionsläras hufvudföremål. Att verl- 
den, sådan hon nu är och i erfarenheten visar sig, är ond, 
och att hela menniskoslägtet strax från de första menniskorna 
hemfallit till en evig fördömelse och råkat under en ond, mot 
Gud fiendtlig, magts herravälde, äro på förhand afgjorda 
förutsättningar. Hela frälsningsläran ställes härigenom i en 
förvänd dager.- Guds nådeanstalter för vår frälsning ha en- 
ligt detta åskådningssätt till föremål, icke att väcka och upp- 
lifva det förut slumrande gudsmedvetandet samt härigenom 
upplyfta och frälsa verlden ur hennes syndatillstånd, utan en- 
dast att frälsa några, vare sig flera eller färre, från denna 
eviga fördömelsen samt insätta dem i ett saligt lif efter dö- 
den. För jordelifvet har sjelfva frälsningen genom Christus 
föga att erbjuda; jordelifvet är och förblifver dock alltid en 
vandring genom jämmerdalen, fullt af lidande och vedermöda; 
först efter döden öppnas för den fromme det Eden, hvars por- 
tar genom de första menniskornas fall blifvit tillslutna. Er- 
nåendet af detta saliga lif skall under jordelifvet vara före- 
målet för vår längtan, vårt fikande, vårt hopp och vår tröst. 


29 


Men huru fattas nu detta saliga lif? Jo, i full likhet med 
det förlorade paradisiska, d. ä. såsom ett tillstånd, i hvilket 
ingen motsats mellan ondt och godt, ingen möda, intet lidande : 
och ingen strid skall vara för handen. Detta är det bepri- 
sade ideal, man förehåller, och i hvilket tillstånds återstäl- 
lande åt de: troende i ett lif efter döden hela Christendomens 
verk skall bestå. Men, kunde menniskan äfven träda i åt- 
njutande af detta saliga lif, ej olikt skuggornas i Elyseum, är 
fara värdt, att man snart skulle tröttna vid detsamma. Det 
fordras ingen hög grad af andlig utveckling för att snart -bli 
mätt på passiva njutningar, vore de till och med af det mest 
etheriska slag. Ack, gåfves i ett tillkommande lif ingen ut- 
veckling, ingen tillväxt, intet lärande, intet fält för en kär- 
leksfull verksamhet, måtte då Gud heldre förinta min varelse! 
Men enligt det förutnämda orthodoxa lärosättet är tvärtemot 
det just en väsendtlig beståndsdel af de troendes salighet, att 
de nu ändtligen blifvit qvitt de onda, att mellan dem och de 
fördömdas pinorum ett oöfverstigligt svalg är befäst. Om bil- 
der för betecknandet af andliga ting ej sällan äro missledande, 
så är den bilden det icke minst, då man vill göra det para- 
disiska tillståndet till en bild af 'saligheten i ett tillkom- 
mande lif. 

Men detta betraktelsesätt är heller icke utan sitt stora 
inflytande på lefvernet. Det utbreder ett hemskt mörker öf- 
ver den verld, i hvilken enligt den gudomlige Förlossarens 
mening blott den gudomliga kärlekens sol borde stråla oss till 
mötes. Det ställer Gud och djefvulen på ett bjert, vidrigt, 
oförsonligt sätt mot hvarandra. De föra mot hvarandra oupp- 
 hörlig strid; i hela skapelsen skall härigenom en beständig 
disharmoni råda. Hvem som i denna kamp skall segra, härpå 
har aldrig theologien -gifvit något svar; dock torde man med 
något fog kunna anse djefvulen såsom starkast, alldenstund, 
oaktadt alla :Guds underbara föranstaltanden, den öfvervär 
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gande delen af oss menniskor ändock skall förblifva uti hans 
våld. Man må derföre icke undra, att just de troende, d. ä. 
de på systemet troende, aldraminst kunna finna sig till rätta 
uti en sådan verld. Det hjelper härvid föga till saken, om 
man, likt hr —h—, anser det onda för blott en negation, så 
länge betydelsen -af den motsats mellan ondt och godt, verl- 
den företer, ännu icke blifvit förklarad, och dessa motsatser 
upplöst sig, likt de hvarandra motstridande stämmorna i mu- 
siken, uti en högre harmoni. Då, men först då, vill jag med- 
gifva, att man träffat den gudomlige Mästarens mening samt 
förstått hans apostels ord: «Så hafver varit Gud behagligt, 
att han genom honom allting försona skulle med sig sjelf, 
görande genom honom frid emellan allt det som i himmelen 
och på jorden är», Kol. 1: 18—20. Ack, huru qvarhåller icke 
en hemsk, en under inflytelsen af en förchristlig tids åskåd- 
ningssätt tillkommen theologi- ännu verlden uti hedendomens 
mörker! Hur fjerran äre vi ej från det evangelium, som 
Christus kom att bebåda verlden! 

Öfverväga vi härnäst äfven lärans inflytande på det sed- 
liga handlandet, så blefvo visserligen strax vid reformationen 
klostermurarne nedrifna 1 den protestantiska verlden, och intet 
protestantiskt folk har funnits benäget att uppbygga dem på 
nytt. Det religiösa medvetandet har hos oss utvecklat sig 
derhän, att man ej finner nödigt för själens bevarande att in- 
nesluta sig uti en klostercell. Men till den egna själens be- 
varande inskränker sig dock ännu mestadels jemväl hos oss 
gudaktigheten. Ett högre föremål förehåller åtminstone ieke 
vår ännu gällande kateches densamma. För Guds rikes för- 
ökelse kan man dessutom ju icke arbeta med någon förhopp- 
ning, då man ej vet, om icke djefvulen ändå plötsligen skall 
omintetgöra alla frukter af ens arbete, om man än tyckt sig 
hafva arbetat med någon framgång genom Guds nåd. Den i 
vårt bröst nedlagda hemlighetsfulla åtrån till något annat än 
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det förgängliga missledes, i det man förehåller ett paradisiskt 
tillstånd, ett tillstånd utan möda, utan strid och utan mot- 
stånd som det egentliga idealet. Ty härigenom ledes man till 
det föreställningssättet, som skulle det blott vara det onda i 
verlden, detta lifvets sorger, frestelser, lidanden och besvär, 
från hvilka man på ett utvärtes sätt behöfde frigöras för att 
rätt njuta saligheten, men icke vår egen kraft förhöjas för 
att på det rätta sättet kunna bära, fördraga, öfvervinna och 
besegra dem. Häraf klagan, häraf otålighet och pjunk, och 
detta ej sällan framför allt hos dem, de der dock företrädes- 
vis villja kallas Christi stridsmän. Men hvad som är svårast 
af allt: ett slägte, som är i grund förderfvadt, med tankar, 
känslor och böjelser, som äro diametralt stridande mot Guds, 
sådant våra bekännelseskrifter beskrifva oss vårt slägtes till- 
stånd, kan .man icke älska. Man kan i grunden icke älska 
annat än det goda. Funnes intet godt i hvarje menniskas 
natur, så skulle man heller omöjligt kunnat älska alla. Men 
Christus har dock ryckt, likt "bränder ur elden, några få ibland 
den stora skaran af de förtappade. Till dem, som öfverens- 
stämma med dem sjelfva i uttryck, åtbörder och trossätt, slu- 
ter sig fördenskull hvarje orthodox hop, dess starkare, ju 
mer hon hänger fast vid detta kyrkliga åskådningssätt, för att 
desto mera intensivt hata alla andra såsom onda. Det the- 
ologiska hat, som alltid spelat en så bedröflig roll i den 
Christna verlden, är derföre ingalunda tillfälligt: det ligger: 
fastmer i sjelfva arten af denna förchristliga gudaktighet, som 
ännu i Christi namn predikas af kyrkans orthodoxa. 

Men, först sedan vi betraktat uti hela deras vidd de lä- 
ror, som här förhandlas, kan hela inflytandet af desamma 
rätt klart visa sig. Vi gå fördenskull vidare. Vi gå att un- 
dersöka, hvilken grund dessa läror hafva i den Hel. Skrift. 
Vårt protestantiska kyrkosamfund stödjer sig på Bibeln så- 
som den egentliga ledtråden för dess tro, och derföre, så framt 


32 


vi villja stå fast på Protestantismens grundval, måste det 
vara af stor vigt att pröfva, om verkligen den Hel. Skrift 
sjelf ger något stöd åt dessa läror, dem vi ej kunna annat 
än förkasta såsom villsefarande och skadliga till deras verk- 
ningar. Härvid bör anmärkas, att, då vi ej kunna hylla den 
gamla inspirationstheorien, utan tvärtom måste erkänna, att 
jemväl den Hel. Skrift har sin menskliga sida, i hvilken tids- 
ålderns lynne återspeglar sig, det icke skalle förundra oss, om 
jemväl hos författarne till de särskilda skrifterna i Bibeln 
några spår af dessa dogmer skulle visa sig, när man känner, 
hur utbildad läran redan var hos Judarne på Christi tid. Ja, 
till och med om detta ovedersägligen kunde styrkas, behöfde 
vi dock dermed icke underkänna det höga anseende, vår pro- 
testantiska kyrkas upprättare hafva inrymt Bibeln, om genom 
andra yttranden i densamma och hela andan i Christi lära 
kunde visas, att detta varit en mot Christi läras verkliga 
väsende stridande fåkunnig tidsmening. Hvad särskildt G. T. 
vidkommer, förstås det af sig sjelft, att, derest vi villja verk- 
ligen bygga på Jesus Christus, vi ej kunna tillmäta dess läror 
något dömånde anseende, annat än så vidt de öfverensstäm- 
ma med och bekräftas af N. T. 

Skrida vi. nu, efter dessa förutskickade anmärkningar, till 
att undersöka, hvilken grund ifrågavarande dogmer hafva i 
Bibeln, så skulle vi säkert göra författaren till den sköna 
berättelsen om fallet mycket orätt och visa oss i hög grad 
okunniga om österländningars bildrika sätt att uttrycka sig, 
derest vi ville tyda henne såsom en verklig historisk tilldra- 
gelse. Först sedan, efter exilen, uti de Judiska scholorna alla 
äldre qvarlefvor af det Judiska folkets skriftställeri blifvit 
upphöjda till rang och värdighet af ett gudomligt dictamen, 
som blifvit af Gud på utomordentligt sätt meddeladt, upp- 
kom ett annat betraktelsesätt, som sedermera blef till de 
Christna fortplantadt. Ormen var nu en verklig orm med 
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talegåfva, den han naturligtvis genom fallet hade förlorat. 
Men, villja vi med de orthodoxa äfven tyda denna berättelse 
såsom en verklig historisk tilldragelse, så innehåller hon dock 
intet ord hvarken om de första menniskornas urspruvgliga 
fullkomlighet eller om förlusten af det medskapade gudsbe- 
lätet. Ej heller omtalar hon den förfärliga förändring i hela 
menniskans natur, som härigenom skall hafva skett. Hon 
« säger blott om de första menniskorna, att deras ögon öppna- 
des, så att de märkte sin nakenhet, samt att de intogos af 
blygsel och fruktan; en tilldragelse, som, till den sednare de- 
len, vid medvetandet af synd och olydnad försiggår hos hvar 
och en, utan att derföre med något skäl lärer kunna påstås, 
att hans natur blifvit förändrad. Ej heller förekommer seder- 
mera ens ett ord i G. T:s kanoniska skrifter, som närmare 
utlägger och förklarar berättelsen. Den enda hänsyftning på 
densamma, vi kunna erinra oss, är den i Os. 6: 7.: «De öf- 


verträda förbundet likasom Adam.» Hr —h—:- uppradar mot 
mig en mängd bibelspråk; men, som dessa endast i mer eller 
mindre mörka färger skildra det allmänna syndalefvernet, be- 
visa de i det ifrågavarande fallet ingenting. Men, då hr —h— 
icke gittat anföra några andra, har han härigenom endast 
bekräftat mitt påstående, att de ifrågavarande dogmerna icke 
ens i G. T:s kanoniska skrifter ha något stöd. En omiss- 
känlig hänsyftning på dessa dogmer, som, utbildade i de Ju- 
diska rabinscholorna, sedermera öfvertogos af de Christna, fö- 
rekommer visserligen i det af mig äfven anförda Vish. 2: 23, 
24, der det säges, «att Gud skapat menniskan till evigt lif 
och gjort henne till sitt beläte, att hon skulle sådan vara, 
som Han är, men att genom djefvulens afund döden kommit 
i verlden». Men, huruvida dessa ord i en skrift, som alltid 
blifvit förd till de apokryphiska, må anses för en tillräcklig 
biblisk grund för den kyrkliga lärobyggnaden i detta fall, är 
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Men, om det stöd, dessa dogmer hafva i G. T., är svagt, 
tilläfventyrs ha de dess fastare stöd i N. T.? Märkvärdigt är, 
att till och med dessa lärors ifrigaste förfäktare aldrig försökt 
att för desamma åberopa några ord af Frälsaren sjelf. Re- 
dan detta gör dessa lärors bibelenlighet ganska misstänkt. 
Det egentliga cardinalställe, på hvilket man velat grunda de- 
samma, är Rom. 5: 12 o. f. Men, akta vi på apostelens 
syfte vid nedskrifvandet af dessa ord, hvarpå gingo de väl 
ut? Jo, att genom motställningen mellan Adam och Christus 
desto mer förhärliga det lif, som är oss kommet genom den 
sednare. På samma sätt som i I Kor. 15: 45—49 ställer 
han här Adam och Christus emot hvarandra, den förste så- 
som representant och begynnare af ett physiskt lif, som, just 
emedan det dvaldes i det förgängliga och icke höjde sig der- 
utöfver, derföre äfvenledes var källan till synd, död och för- 
derf; den sednare såsom representant och begynnare af det 
rätta andelifvet. Att Paulus härigenom verkligen velat in- 
skärpa de dogmer, dem kyrkan på de anförda orden velat 
grunda, är desto osannolikare, när man härmed jemför hans 
ord i samma Rom. 11: 32, der han säger, att Gud hafver 
allt beslutit under olydnad, på det han måtte förbarma sig 
öfver alla. Hvad har den store aposteln med dessa ord velat 
säga, om icke det, att Gud så anordnat vårt slägtes gång, 
att det, på sätt som vi förut anmärkt, skulle föras till det 
rätta lifvet i andan; samt huru kärleksfullt Gud härvid gen- 
om Christus tagit sig an det? Denna upptäckt af en till- 
förene förborgad gudomlig hemlighet uppfyllde honom med 
tack och lof, så att han utbrast: «O hvilken djuphet af den 
rikedom, som är uti Guds vishet och kunskap! Huru obe- 
gripliga äro hans domar och outransakliga hans vägar!» 

Följaktligen är det så långt ifrån, att dessa kyrkliga 
dogmer hos Paulus, den enda bland N. T:s författare, man för 
dem åberopat, ha något stöd, att tvärtemot vi med långt mera 
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skäl kunne åberopa honom till stöd för vår motsatta åsigt. 
"Men i en tid, då hela verldsåskådningen var så mörk, kunde 
de sist anförda orden af aposteln icke gerna annat än för- 
klinga och blifva oförstådda. De hafva också ända in uti 
närvarande århundrade förblifvit oförstådda. Just emedan ett 
ondt, en motsats till det goda, företedt sig i verlden, har hon 
blifvit ansedd som i grund förderfvad. Uppenbarligen är det 
detta betraktelsesätt, hvarpå jag hänsyftat med mina ord, att 
synden af kyrkan blifvit betraktad såsom en «blott och bar 
skada, med hvilken ingen gudomlig kärlek och vishet för- 
band Sig», 

Men, medgitfver man äfven de orthodoxa, att Paulus verk- 
ligen har lärt, att genom de första menniskornas öfverträdelse 
synden har kommit i verlden, så innehåller dock det bekanta 
förut. anförda stycket i Rom. 5: 12—21 intet ord om deras 
tur, som genom fallet hade skett, om sambandet mellan denna 
förändring i deras egen samt hela den härigenom skedda svåra 
förändringen 1 alla deras efterkommandes natur, ej heller om 
förlusten af det medskapade gudsbelätet: — allt saker, för 
hvilka det väl bordt redogöra, så framt på detta stycke dessa 
menliga hemska degmer skola stödja sig. Vidkommande sär- 
skildt förlusten af det medskapade gudsbelätet har jag anfört 
1 Kor. 11: 7 samt Jak. 3: 9 för att styrka, att bade Paulus 
och Jakob tala om menniskan såsom skapad efter Guds be- 
läte utan att på minsta sätt röja någon kunskap om den för- 
lust af detta gudsbeläte, som genom fallet skall hafva skett. 
När på det första bland dessa ställen Ap. Paulus säger om 
mannen, att han är «Guds beläte och ära», invänder häremot 
hr —h—: «Det är klart, att Apostelen här talar om mannen 
såsom omvänd och pånyttfödd, såsom åtminstone i någon mån 
delaktig af det nya lifvet i Christo, det återställda gudsbelä- 
tet. Detsamma gäller om Jakob.» Men hvad berättigar hr 


36 

—h— till en sådan tolkning? På bådadera ställena talas det 
i allmänna ordalag om menniskan. Men, ville vi äfven med- 
gifva hr —h— en tolkning, till hvilken uti ställenas lydelse 
icke ligger den minsta anledning, hvad vore härmed vunnet? 
Christendomen kan ju ej skapa eller framkalla hos menniskan 
något, hvartill ett anlag icke redan ligger hos henne. Om 
intet öppet öra för Jesu röst, om ingen sympathisk dragning 
till honom funnes hos menniskan, så skulle ju Christus sjelf 
intet hafva uträttat, och hela hans ankomst i verlden varit 
fåfäng År det fördenskull en härlig sanning, att, såsom en 
biblisk författare säger, vi genom honom varde «delaktige af 
gudomlig natur» (2 Petri 1: 4), så låter det sig icke fattas, 
:-hur denna delaktighet skall kunna tillvägabringas, om icke 
samma gudomliga natur redan förut varit för handen, ehuru 
blott in potentia, så att delaktigheten af den gudomliga na- 
turen blott är ett framkallande till lif af något, som förut 
slumrade i menniskosjälen. Långt ifrån att bekräfta läran 
om förlusten af det medskapade gudsbelätet, lärer alltså den 
Hel. Skrift sjelf ovedersägligt, att detta gudsbeläte icke blifvit 
förloradt. 


Har man betänkt, hvad förlusten af den medskapade 
gudslikheten mäste innebära? Allt det, som höjer menniskan 
öfver djurlifvets behof och drifter, allt det, som hörer till vår 
gudomliga del, allt sträfvande till något högre än det förgäng- 
liga, all samvets-, religions- och sedekänsla, allt medvetande 
af något sannt och evigt, allt sinne för det goda, sköna och 
rätta skulle på samma gång äfven vara Bberöfvadt henne. Ja, 
då man af gammalt definierat menniskan som ett förnuftigt 
djur, så skulle denna definition icke gälla, med mindre man 
inskränker denna förnuftighet till det blott i ändlighetens för- 
hållanden sig rörande förståndet, men frånsäger menniskan 
hvarje fattningsförmåga af det oändliga och eviga. 
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Dock, det skall invändas, så långt hafva kyrkans ortho- 
doxa icke velat drifva förlusten. Den ryktbare medeltidsthe- 
ologen Thomas af Aqvino, så lågt han än satte mennisko- 
naturen, erkände likväl hos alla menniskor en naturlig förmåga 
att fatta och älska Gud (aptitudinem naturalem ad intelligen- 
dum et amandum Deum), och äfven vår kyrkas theologer 
skilja emellan ett primärt och secundärt gudsbeläte (Imago 
Dei primaria et secundaria). Det förra eller det egentligen 
så kallade gudsbelätet skall genom fallet hafva gått förloradt; 
det sednare har deremot menniskan ännu i behåll. Men, un- 
dersöker man ytterligare theologernas lärobestämningar, så ser 
man, att både katholiker och protestanter deri öfverensstäm- 
ma, att det egentliga gudsbelätet var blott en tillfällig be- 
skaffenhet hos menniskan; det sednare åter, eller det oegent- 
ligt så kallade gudsbelätet, är menniskans väsendtliga gudsbe- 
läte, såsom det der utgör menniskans : väsende eller natur, 
som aldrig kan förloras, och hvartill af Norbeck samvete, för- 
nuft, villja m. m. hänföras. Det kan nu synas, som skulle 
man uti detta sednare gudsbeläte i någon mån återgifva men- 
niskan, hvad man fråntagit henne i det förra, ja, då nu detta 
är menniskans väsendtliga gudsbeläte, men det förra endast 
är tillfälligt, kan hela bestämningen anses af underordnad 
vigt. Det kan visst synas motsägande, att det egentliga guds- 
belätet skulle hafva gått förloradt, men att man ändå skall 
hafva det väsendiliga i behåll; hufvudsakligen kommer dock 
allt derpå an, huru man fattar det gudsbeläte, som vi ännu 
hafva i behåll. Men, då i våra bekännelseskrifter menniskan 
beskrifves såsom helt och hållet ond, med sådana hjertan, 
känslor och tankar, som diametralt strida mot Gud och hans 
befallningar och äro en fiendskap mot Gud, i synnerhet så 
vidt det rörer gudomliga och andliga ting, samt att allenast 
i denna verldens utvärtes ting menniskan ännu har något qvar 
af förstånd, krafter och förmögeuheter, ehuru äfven dessa usla 
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qvarlefvor äro lögst svaga och genom syndens arfsjukdom 
giftanstuckna och besuddlade, så har man i sjelfva verket till- 
intetgjort ali gudslikhet. Med hela det secundära gudsbeläte, 
det der väsendtligen tillhör vår natur och alltid förblifver oss 
i behåll, har man blott velat beteckna den odödlighet, det 
förnuft och den villja, som jemväl djeflarne skola hafva med 
oss gemensamma, och, — då man härtill lagt samvetet, det 
man dock följdrigtigt ej hade bordt, emedan en varelse, som 
vore helt och hållet ond, ej kunde göra sig samvete öfver 
något, — har det blott skett för att öka måttet af de qval, 
de från Gud affallna, fördömda menniskorna skola lida. Vår 
ännu gällande kateches säger äfven helt kort, att den menni- 
skan medskapade likheten med Gud gått förlorad, utan att 
undervisa oss om någon likhet med Gud, som oaktadt vårt 
syndatillstånd fortfarande tillhör vår natur. 

Gå vi nu, slutligen, till den sista delen af det här ifrå- 
gavarande ämnet, eller till en undersökning om menniskans 
tillstånd före delaktigheten af lifvet i Christo, så äro de or- 
thodoxa icke de enda, som i allmänna ordalag skildra men- 
niskan i detta tillstånd såsom ond. Vaknad till medvetande 
af sitt rätta lif, kan menniskan icke annat än erkänna såsom 
ondt ett sinnestillstånd, under hvilket hon ännu är försänkt i 
sinnelustarne och sjelfviskheten såsom de egentliga driffjedrarne 
för hennes lefnadsverksamhet. Ingen har, så vidt vi veta, 
velat skildra syndalefvernet såsom godt i och för sig, d. ä. 
som så godt, att menniskan kunde förblifva i detsamma. Till 
denna sedliga indifferentism har ingen, icke ens ibland dem, 
som ytligast fattat det sedliga lifvets innehåll, gjort sig skyl- 
dig. Följaktligen är det en helt och hållet ogrundad insinua- 
tion, då hr —h— med hänsyftning på Rom. 5: 20 säger: 
«Detta ”syndens öfverflödande kan hr I. icke upptäcka hos 
menniskan»; en insinuation, som han dessutom sjelf vederläg- 
ger genom citater ur min skritt rörande min skildring af det 
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allmänna syndatillståndet. Men, fattar man menniskan i detta 
tillstånd såsom så ond, att intet godt finnes hos henne, med 
tankar, känslor och böjelser, som äro i diametral strid emot 
Guds, i enlighet med våra bekännelseskrifters beskrifningar, 
så skulle med detsamma all frälsningsmöjlighet äfven vara 
tillintetgjord. Hon skulle icke kunna anslås af något godt; 
all Christendomens predikan vore fåfäng, emedan ingen gen- 
klang i menniskans bröst funnes för densamma. Uppenbarli- 
gen äro alltså våra bekännelseskrifters beskrifningar på detta 
tillstånd origtiga och icke enliga med det sanna förhållandet. 
De äro i strid emot all erfarenhet och all historia. Till och 
med i det mest sjunkna tillstånd röjer sig alltid hos menni- 
skan en benägenhet till det goda, om hon än icke mägtar 
tillrycka sig segern öfver de onda vanor och förhållanden, af 
hvilka hon fjettras, ja, icke ens mägtar träda i någon all- 
varlig strid mot desamma. Det är icke sannt, det är alle- 
nast en elak theologisk dröm, att det från början menniskan 
medskapade gudsbelätet gått förloradt. Det strider både mot 
den Hel. Skrift och mot all erfarenhet, att så har skett. Det 
är ett oförlorbart godt, som till och med i det mest lastbara 
tillstånd är för handen, om det än slumrar. Vi vore ohjelp- 
ligt utan frälsningsmöjlighet förlorade, vi vore djur och icke 
menniskor, om detta gudsbeläte icke vore till. På uppväckan- 
det till fullt If af detta gudsbeläte hvilar frälsningen. Sjelfva 
frälsningen genom Christus, hvari består hon, om icke just uti 
detta uppväckande? Om man nu kallar uppväckandet till 
detta lif ny födelse, betecknar detta ingalunda, såsom hr —h-— 
säger, «att vi förut äre illa, på ett förvändt sätt födde». 
Huru polemiserar nu med hänsyn till denna punkt hr 
—h—? Han söker så mycket som möjligt utplåna och för- 
svaga styrkan af mina inkast. Det går ej an för en ortho- 
dox man att medgifva, det en bekännelseskrift ens i en prick 
har orätt; derföre söker han på sitt sätt förena, hvad i sig 
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sjelft är motsägande och oförenligt. Han erkänner rigtigheten 
af min framställning af våra bekännelseskrifters beskrifningar 
om det allmänna menskliga tillståndet; men, då jag i motsats 
härtill hänvisar på Sokrates samt andra för sin högsinnade 
charakter utmärkta män i hednaverlden, vill han väl icke 
«nedsätta värdet af den vördnadsgärd, som mer än två årtu- 
senden redan hafva hemburit åt Sokrates' minne», men påpe- 
kar dock den Grekiska kärlek, hvartill han gjorde sig skyldig. 
Men hvem har velat tillerkänna Sokrates eller ens någon en 
fullkomlighet, oberoende af hvarje tidsålder och folk? Hatva 
väl ens den Christna kyrkans heroer, har Luther sjelf varit 
höjd öfver sin tids förvillelser? Åfven i denna punkt har jag 
hänvisat till N. T. och erinrat, att, så ofta det än skildrar 
köttets sinne som en fiendskap emot Gud, det likväl aldrig här- 
med förnekar det invärtes välbehaget till det goda. Jag har 
framdragit exempel på dess bedömande af män utom Christen- 
domen, hvilka utfalla icke i öfverensstämmelse med våra bekän- 
nelseskrifter, utan med den historiska erfarenheten. Ytterligare 
har jag anfört särskilda yttranden, som vittna om ett helt an- 
nat bedömande af menniskans natur, än våra bekännelseskrif- 
ter, hvaribland dessa 2:ne språk: «Nu vill näppeligen någon dö 
för en rättskaffens; men för en god torde tilläfventyrs någon 
dö» (Rom. 5: 7) och «Ingen hafver större kärlek, än att han 
låter sitt lif för sina vänner» (Joh. 15: 3), för att dermed visa, 
hur N. T. sjelft tillerkänner menniskorna öfver hutvud (alltså 
i deras allmänna tillstånd före delaktigheten af lifvet i Chri- 
sto) en sådan kärlek, att de kunna låta lifvet för sina vänner, 
att de kunna gå i döden för en god, d. ä. för en synnerligen 
utmärkt och utrustad man. Hvad svarar härtill hr —h—? Jo, 
mot de sist anförda 2:ne språken genmäler han helt katego- 
riskt: «Dessa språk bevisa väl icke, hvad de skulle bevisa, 
att menniskan i sitt naturliga tillstånd kan älska Gud och 
det högsta goda ända till uppoffring af allting annat; men de 
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bevisa likväl, att en naturbasis af kärlek finnes hos menni- 
skan: menniskans natur är sådan, att hon nödvändigt måste 
älska någonting. När hennes kärlek är missrigtad mot det 
förgängliga, i stället för det eviga, så uppväcker detta hos 
henne en längtan efter detta stora, oändliga, onämnbara, som 
hon saknar, en känsla af tomhet, som behöfver fyllas och 
ändock af hela verlden icke kan tillfredsställas. Det var 
denna lingtan och tomhet, som våra äldre Dogmatici kallade 
vires regidue. Det är detta caternw salutis desiderium, som 
äfven våra Symb. Böcker omtala.» Men, är nu »menniskans 
natur sådan, att hon nödvändigt måste älska någonting, samt 
att, när hennes kärlek är missrigtad mot det förgängliga, i 
stället för det eviga, »detta uppväcker hos henne en längtan 
efter det stora, oändliga, onämnbara, som hon saknar», så är 
ju våra bekännelse-skrifters beskrifning uppenbarligen falsk. 
Menniskan kan ju då omöjligt vara helt och hållet ond, med 
sådana hjertan, känslor och tankar, som diametralt strida mot 
Gud och hans befallningar och äro en fiendskap mot Gud, i 
synnerhet så vidt det rörer gudomliga och andliga ting. Det 
går ej an att halka öfver och försöka dölja så uppenbara 
motsägelser. Förstå de Symb. Böckerna med den »längtan till 
evig salighet (&etern&e salutis desiderium)», hvad hr —h— här- 
med velat låta dem förstå, så motsäga de ju sig sjelfva. 
Men möjligen har jag ännu icke lyckats öfvertyga hr 
—h— om det origtiga och falska i denna våra bekännelse- 
skrifters . beskrifning af den allmänna menniskonaturen och 
ännu långt mindre om det praktiskt menliga i detta betrak- 
telsesätt. Nå väl! vi villja, sedan vi nu visat, att Bibeln 
alls icke gör sig skyldig till denna hemska och förvända teck- 
ning af vår natur, åter gå tillbaka till historien, men nu icke 
för att hänvisa till några enstaka högre personligheter, utan 
till den allmänna historiska processen. År, såsom hr —h— 
medgifver, det onda endast en negation, hvad är det, som har 
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gjort Grekerna och Romarne, hvad är det som har gjort hvarje 
folk till hvad det varit? Hvad är det, som har framkallat 
de verk, hvilka gjort deras namn så frejdadt, gjort dem till 
den Högstes verktyg och länkar i vårt slägtes allmänna ut- 
vecklingsgång? Har detta varit en negation, en brist? Den 
ande, som uppenbarar sig uti historien och gifver åt hvarje 
folk och tidhvarf dess charakter, är denna en negation, en 
brist? De alstrande krafterna för vårt slägtes framåtskri- 
dande, dessa hemlighetsfulla krafter och sträfvanden, hvilka 
arbetat uti djupet af folkens inre, äro dessa en negation, ett 
ondt? Just det som gör vårt slägtes historia till detta upp- 
lyftande skådespel, som hon är, är detta i sjelfva verket det 
onda? Men, torde det invändas, det är Guds verk, Guds 
ledning, som gör historiens skådespel så upplyftande. Ingen 
är uti högre grad än jag benägen att vörda den gudomliga 
ledningen i vårt slägtes gång; men hvari visar sig förnämli- 
gast denna ledning? Om ock visserligen ibland annat uti ett 
sådant länkande af de menskliga tingens gång, att till och 
med det till sin impuls låga och sjelfviska måste främja 
Guds goda ändamål, dock först och förnämligast derutinan, 
att han så böjer menniskors hjertan, att redskap för utföran- 
det af hans kärleks råd aldrig saknas, när de af slägtets all- 
männa tillstånd påkallas, samt att han nedlagt uti menniskors 
bröst och närer sträfvandet till det goda, hvilket sträfvande,i 
den mån det ingått uti allmänna medvetandet och föreställ- 
ningssättet, just gör menniskorna till länkar uti Guds stora 
skapelse-process på jorden. Den, för hvilken detta goda är 
doldt, har aldrig förstått historien. Han ser i hela historiens 
gång blott det onda, ett spel af tillfälligheter, sjelfviska vill- 
jor, ränker, våld och passioner, ett djefvulens verk, men icke 
Guds, man må nu med den förre förstå ett osynligt, ondt 
personligt väsende eller ett inbegrepp af allt uselt och för- 
vändt öfver hufvud. Och, om enligt de orthodoxas läroföre- 
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ställning Gud stundom på ett mirakulöst sätt griper in uti 
detta det ondas spel, är detta dock något helt annat än det 
Guds verk, som för oss framträder uti historien. 

Men dessa positiva krafter och sträfvanden, hvilka up- 
penbara sig uti folkens lif, skulle ju omöjligt vara till, om de 
icke tillhörde vår natur öfver hufvud. Det är ett lika lågt 
som falskt betraktelsesätt af menniskonaturen, om det än kan 
förklaras af mörkret i nägot visst tidsmoment, att i densamma 
ej villja finna annat än det, som är ondt. Redan Plato an- 
märkte, att, likasom ingen känner menniskokroppen eller för- 
står hans sjukdomar, med mindre han gjort sig reda för hans 
beskaffenhet i det friska tillståndet, så känner heller ingen 
menniskan till hennes psychiska existens, med mindre han 
först fattat det goda i hennes natur. Vi veta väl, huru gan- 
ska många sätta en verklig skarpsinnighet deri att kunna ut- 
spana det låga, usla och förnedrande uti allt; men med allt 
detta förblifver dock menniskans natur en olöst gåta. Ja, 
lika litet som man förstått det goda i menniskans natur, lika 
litet är man i stånd att rätt bedöma det onda samt finna 
medel och sätt för dess botande. 

I praktiskt hänseende kunna verkningarne af ett så falskt 
betraktelsesätt af menniskans natur icke gerna annat än på 
mångfaldigt sätt lata känna sig. Vi villja derföre icke påstå, 
att någonsin de orthodoxa sjelfva gjort sig reda för dessa verk- 
ningar; de hafva tvärtom städse lemnat ur ögnasigte den 
praktiska inflytelsen af sina läror. Just emedan man saknat 
all positiv basis, har detta falska betraktelsesätt af menni- 
skans natur gjort all sund ' humanistisk vetenskap omöjlig. 
Det är först genom vetenskapens emancipation ifrån den kyrk- 
liga orthodoxien en verklig historisk vetenskap börjat upp- 
komma. Uti politiskt hänseende har det orthodoxa betrak- 
telsesättet, i strid mot Christendomens verkliga anda, alltid 
närt en benägenhet för despotism. Och helt naturligt: ett 
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glägte, i hvars natur ingen benägenhet till något godt finnes, kan 
endast genom utvärtes tvångsmagt styras och sammanbhållas ”). 
Klarast röjer sig kan hända detta åskådningssätt i uppfostrings- 
väsendet. Icke aktande på det goda i barnets natur, har man blott 
haft ögon för det onda, menande allt vara väl bestäldt, om blott 
detta kunde qväfvas. Det är en från orthodoxien frigjord ny 
pedagogisk konst, som förstått, att färlan kan bortläggas, och 
att det endast är uti att framkalla, utveckla och bringa till 
lif och kraft det goda, som, fastän outveckladt, likväl po- 
tentielt ligger i barnets natur, en sund uppfostringskonst kan 
bestå. Men, kan en theori, som uti barnets handledning vi- 
sat sig förvänd, väl bära bättre frukter för den uppväxta 
menniskan? Väl veta vi, huru en tanklös hop ännu benäget 
lyssnar till talet om den allmänna ondskan och eländet; men, 
hvad man uträttar med dessa lag- och straffpredikningar, är 
en annan fråga. Förgäfves skall man upprätta en fallen bro- 
der, om man möter honom med förebråelser och icke, försät- 
tande sig uti hans sinne och sätt att se, gör full rättvisa åt 
det goda, som till och med under felsteg och förvillelser ännu 
ligger fördoldt. Förgäfves skall man i allmänhet bjuda till 
att på ett verksamt sätt motarbeta det onda, med mindre 
man först förstått det goda i menniskans natur. 

Fråga vi nu, huru Jesus sjelf kunde älska alla, så veta vi 
på en fråga, den hitintills oss veterligen ingen theologi hvar- 
ken uppkastat eller sökt besvara, intet bättre svar än detta: 
Han såg hos hvar och en, till och med hos den djupast 
sjunkne, det medskapade gudsbelätet och uti detta ett frö till 
något godt, i kraft af hvilket han kunde upprättas ur sitt 
fall. Han kände jemte detta goda tillika de frestelser och 
förvillelser, för hvilka vi svaga duka under; och såsom mild 


") »Kein gläusbiger Christ kann Demokrat und kein Demokrat ein gläusbi- 
ger Christ sein», yttrar en Tyek professor Wuttke uti ett detta år utkom- 
met arbete. i 
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och ödmjuk af hjertat kunde han fördenskull närma sig syn- 
dare och publikaner samt bringa frälsningens ord till dessa 
fallna och öfvergifna. Att sålunda med sann broderskärlek 
kunna närma sig hvar och en utan hänsyn till stånd, rykte 
och trossätt samt kunna skönja det goda, som till och med 
för de mest villseledande tros- och sedeläror har legat till 
grund, är, såsom vi hålla före, äfvenledes ett af grundvillko- 
ren för Christi rikes förökelse. Vi hafva redan vidrört den 
kärlekslöshet, till hvilken ett motsatt betraktelsesätt af men- 
niskans natur har ledt och icke annat kunnat, samt hvilken 
hätskhet härigenom blifvit upptänd mellan dem, som kärlekens 
band bordt sammanknyta. 

Men möjligen är det mål, det orthodoxa trossättet före- 
håller, så öfversvinneligt högt, att vi, som ej dela detta 
trossätt, icke kunna fatta eller nå detsamma? Väl veta vi 
alle, att det är öfversvinneligt. Först i ett lif efter döden 
kan det förlorade gudsbelätet återvinnas. I tiden kan dock 
endast en svag början härtill ske. För oss, som villja anse 
det eviga lifvet icke för ett blott tillkommande utan för ett 
närvarande, är likväl hufvudfrågan, hvad uti denna början 
kan ligga. Endast med den fullkomning, som redan i detta 
lifvet kan ernås, villja vi här sysselsätta oss. Vidkommande 
den Hel. Skrifts intyg om det allmänna menniskotillståndet 
skall jag åter hafva åberopat ett bibelspråk, hvilket, likasom de 
anförda ställena om gudsbelätet (1 Kor. 11: 7 och Jak. 3: 9), 
icke låter hänföra sig på den allmänna menniskonaturen. 
Jag har såsom. bevis för bibelns erkännande af en benägenhet 
till det goda hos hvarje menniska bland annat äfven anfört 
Pauli ord: »Jag hafver lust till Guds lag efter den invärtes 
menniskan; men jag ser en annan lag i mina lemmar, som 
strider emot den lag, som i min hog är, och griper mig fån- 
gen under syndens lag, som är i mina lemmar» (Rom. 7: 
22, 33). 
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Härtill genmäler hr —h—: »Olyckliatvis för förf. bevisar det anförda 
bibelspråket jnst motsatsen af hvad det skulle bevisa (1). Det är klart, att 
Apostelen Paulus icke på detta ställe talar om sig sjelf i sitt uvaturliga opå- 
nyttfödda tillstånd. Hvad han säger till de Philipper, 2 Kap. v. 13: 'Gud 
är den, som verkar i eder både villja och geruing efter sitt goda behag', läm- 
par han naturligtvis äfven på sig sjelf: alltså, när Apostelen här talar om den 
invärles menniskan i förhållande till lemmarnr, så talar han icke om föruvuf- 
tet i förhållande till sinuligheten, utan just om denna lust och villja, som Gud 
verkat, om 'den nya menniskan, som efter Gud skapad är i sannskyldig rätt- 
färdighet och helighet" (Eph, 4: 24) i förhållande till "den gamla menniskan, 
hvilken genom lustar i villfarelser sig förderfvar (Eph. 4: 22). Hvad Apo- 
stolen här säger om den andra lagen, som var uti hans lemmar, stridan- 
de mot den lag, som var uti hans hog, bevisar, jemfördt med Gal. 5: 
17... att icke allenast opånyttfödde, utan äfven de pånyttfödde "hafva synd 
GOfr I Joh. 1: 8), och att de sednare hafva att strida emot densanuma intill 
lifvets slut.» 

Detta gifver god anledning att något afhandla det ämne, 
hvartill vi med början af det sist nedskrifna stycket öfver- 
gingo. Det borde hafva varit ganska öfverflödigt att bevisa, 
det »äfven de pånyttfödde hafva synd», emedan, mig veterli- 
gen, utom de längesedan försvunna Erik-Jansenisterna ingen 
har bestridt det. Hvem skall icke gerna erkänna, att med 
den renaste villja, ja, med den mest hängifna kärlek till Gud 
man likväl i flerfaldiga hänseenden hembär sin gärd åt den 
menskliga syndabräckligheten? Men detta oaktadt måste vi 
på det mest bestämda sätt bestrida den föreställningen, det 
skulle till och med den pånyttfödde befinna sig i en oaflåtlig 
strid med sin gamla menniska och städse nödgas lämpa på 
sig sjelf de orden: »Jag ser en annan lag i mina lemmar, 
som strider mot den lag, som i min hog är, och griper mig 
fången under syndens lag, som är i mina lemmar» TI san- 
ning skall evangelium icke utöfva ens så mycken magt, att 
det gör slut på den inre striden, gör köttet underdånigt un- 
der och till ett lydigt verktyg för uträttande af andens bud, 
förstår jag verkligen icke, hvilken frukt evangelium skall bära, 
eller hvari de pånyttfödda kunna skilja sig från de opånytt- - 
födda. All verkan af den beprisade nåd, hvaraf de ortho- 
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doxa fromma berömma sig, är då endast ett tomt ord utan 
betydelse; all kraft, de hemta utaf densamma, == 

Hr —h— är äfven i detta fall en trogen organ för den 
orthodoxa läran. Ty enligt denna kan menniskan ju aldrig 
komma till någon förvissning om sitt nådastånd. Oförmodadt 
kan ju alltid djefvulen öfverrumpla henne, rubba hennes tro, 
beröfva henne hennes hopp, tillintetgöra all evangelii verkan 
på hennes själ. Dessa Jesu ord i Joh. 10: 27, 28 — »Mina 
får höra min röst, och jag känner dem, och de följa mig. 
Och jag gifver dem evinnerligt lif; och de skola icke förgås 
evinnerligen; ingen skall heller rycka dem utur min hand», — 
må ju dock ingen drista tillegna sig. Och icke underligt. 
Kan menniskan icke komma till något rätt herravälde öfver 
den gamle Adam, så kan hon heller icke komma till någon 
så full besittning af det eviga lifvets gåfva, att hon med trygg- 
het kan tillegna sig sådana ord. Vi våga i detta hänseende 
icke motsäga de orthodoxas vittnesbörd om sig sjelfva, än- 
skönt hr —h— sjelf är en man, som, derest vi ej äro illa 
underrättade om hans person, vi på det högsta akta och vär- 
dera. Men, att en Christen icke skall komma till herravälde 
öfver »lagen i lemmarne», att tron och kärleken genom Chri- 
stus icke ens skall förmå, hvad till och med den stela och 
kalla stoicismen har förmått öfver sina adepter, att till och 
med den store Apostelen Paulus, — han, som kunde under- 
kasta sig så många lidanden, mödor och försakelser för Chri- 
sti namns skull, han, som kunde intyga om sig: Jag kan låg 
vara, jag kan ock hög vara, både mätt och hungrig vara, 
både öfverflöd hafva och brist lida; allting förmår jag genom 
Christus, som mig mägtig gör, — att till och med han skall 
hafva nödgats bekänna om sig, att lagen i lemmarne griper 
honom fången: att villja påstå detta, det är ett praktiskt ned- 
sättande af Christendomen, mot hvilket vi ej kunna annat 
än af hela vär själ resa oss upp. Ack! hade i Christendo- 
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men icke legat en större kraft, så skulle han icke hafva ut- 
rättat de stora verk för vårt slägtes förnyelse, dem han, oak- 
tadt en trångsinnad och förvänd uppfattning, redan åstadkom- 
mit i verlden. Han skulle då icke hafva i alla tider fram- 
kallat de starka trosvittnen, som aktat smädelser, förföljelser, 
lidanden och död för intet, blott de kunnat verka Guds verk 
och främja hans rikes förökelse. O, hvilken ömklig, förslappad 
Christendom, en Christendom, alls icke värd ett sådant namn, 
som icke skall kunna väpna sina bekännare ens med kraft 
att besegra sinnelustarne! 

Hvad tolkningen af de anförda verserna i Rom. 7 Kap. 
vidkommer, så bedja vi hr —h— icke förbise orden: Då vi 
voro köttslige (öte yåp Tuev fv TW oapxi Vv. 5), hvarmed det 
stycke inledes, ur hvilket de anförda verserna äro hemtade. 
De visa likasom hela sammanhanget, att, tvärtemot hr —h—s 
säkra påstående, det just är menniskan i hennes oomvända till- 
stånd Apostelen här beskrifver. Beskrifningen i sin helhet på- 
minner också icke litet om den Romerska skaldens bekanta ord: 

. »Video meliora proboque, H 
Deteriora sequor» ”). 

Helt annorlunda lyder antithesen, hvari Apostelen (i bör- 
jan af 8de Kap.) talar om sig och de pånyttfödda: »Så är 
nu intet fördömligt hos dem, som äro i Christo Jesu, som 
vandra icke efter köttet, utan efter andan; ty andans sinne 
hos lifvet i Jesu Christo har gjort mig fri ae syndens och 
dödens lag.» Så utlåter han sig här. 

Jag fattar ganska väl, huru i kraft af ett munkartadt 
betraktelsesätt, till följe af hvilket menniskans egentliga upp- 
gift under jordelifvet skall bestå uti att bereda sig för ett 
saligt tillkommande, hela själslifvet kan absorberas i en inre 
strid, som aldrig låter menniskan komma till någon kraft och 
harmoni. Nunnan och munken, som likt Ostindiens brama- 


”) Jag ser och samtycker till det bättre, det sämre följer jag. 
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ner, satt gudaktigheten uti ett uppoffrande och ett totalt för- 
qväfvande af all subjectiv villja och lust, kunna icke annat 
än städse befinna sig i en invärtes strid, emedan hela den upp- ' 
gift, hvarpå "de arbeta, är psychologiskt omöjlig.  Pietisten, 
som icke vet af någon annan »gudlig fröjd», än den i kon- 
ventikeln och vid Postillan, men bortdömer såsom en syndig 
verldslig fröjd all annan glädjekänsla, som vill bemägtiga sig 
honom, kan utaf samma skäl heller aldrig annat än befinna 
sig i en invärtes strid. Pietismen med sina förbud mot dans, 
mot »verldslig» musik och andra s. k. »verldsliga» nöjen är 
endast en protestantisk form af den medeltida gudaktighet, 
"som ledde till klosters upprättarde. Men, för det tredje, der 
det timliga lifvets göromål och omsorger icke blifvit upptagna 
uti och helgas af gudaktigheten, utan stå utom och likasom iso- 
lerade från densamma, der kan ej heller menniskan gerna an- 
nat än befinna sig i en beständig invärtes strid. Skall om-- 
sorgen om hennes själ och salighet utgöra likasom en särskild 
part af hennes lif, under det omsorgerna om hennes timliga 
bestånd och välbefinnande utgöra en annan derifrån skiljak- 
tig, är fara värdt, att de sednare alltid tillrycka sig brors- 
lotten, och, huru man än må söka jemka ihop de ena om- 
sorgerna med den andra, så kommer på sådant sätt aldrig 
menniskan till någon sann frid och harmoni. Men, att för- 
hållandet kan vara annorlunda, tyckes hr —h— knappt hafva 
anat. Det går en unken medeltidslukt genom hela vår gud- 
aktighet. Hur litet har icke det glada budskap, som Christi 
lärjungar gingo ut att förkunna, ännu blifvit förståddt af verl- 
den! Hur fjerran äre vi ej från den »dyrkan i andan och 
sanningen», ifrån den »vandring i kärleken», som Christus 
kommit till att upprätta! 

Naturligt således, och vi ha redan visat det, att af det 
sätt, hvarpå de nu förhandlade lärorna fattas, beror väsendt- 
ligen åskådningssättet af religionslärans samtliga höga före- 
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mål, af hela menniskolifvet; ja, häraf bero förnämligast vår 
kraft, vår salighet och vår frid. Hr —h— har från sin stånd- 
punkt äfvenledes insett detta. »Orsaken,» säger han, »hvar- 
före vi valt just detta 5:te kapitel af hr Ignells granskning 
af den Evangelisk Lutherska Trosbekännelsens förnämsta lä-- 
rostycken till föremål för vårt skärskådande, är den, att den 
olika uppfattningen af Försoningsläran, denna hjertpunkt i 
Christendomen, beror Helt och hållet af den olika uppfattnin- 
gen utaf beskaffenheten af menniskans ursprungliga tillstånd, 
då föreställningarne om frälsningsbehofvet och den Frälsare, 
som skall fylla och tillfredsställa detsamma, naturligtvis helt 
och hållet betinga och motsvara hvarandra.» Hr —h— har 
häruti ganska rätt. Denna olika uppfattning inverkar för det 
första på sättet, hvarpå frälsningen fattas. År menniskosläg- 
tet strax från de första. menniskorna hewmfallet till en-evig 
fördömelse och staddt uti djefvulens våld, så blir naturligtvis 
hufvudfrågan, hur menniskan skall förlossas ur detta förfärliga 
tillstånd. Detta sker nu visserligen enligt de orthodoxas lära 
på magiskt sätt genom 'dopet; men sjelfva denna dopets kraft 
hvilar derpå, att Christus genom sitt lidande och sin död har 
betalt för våra synder och härigenom afplanat vår syndaskuld 
Att tro det, att Gud för Christi skull vill förlåta oss våra 
synder, samt att Gud antager hans förtjenst, hans lidande och 
död för tillfyllestgörande, härpå hvilar frälsningen. Om nu 
derjemte visserligen äfven nyfödelse erfordras för ernående 
af denna frälsning, så hafva vi nyss sett, hvilken ringa kraft 
genom denna nyfödelse meddelas menniskan, samt huru hon 
derföre förblifver i oaflåtlig strid med den gamla menniskan, 
blottad på sann frid och salighet intill lifvets slut. För oss 
åter, — som icke finna någon grund till det antagandet, att 
det medskapade gudsbelätet har gått förloradt, för oss, som 
gerna villja fatta Gud såsom en kärleksrik fader, sådan Chri- 
stus har lärt oss att åkalla honom, och hvilken äfven i det 
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straff, han ' skickat öfver synderna, förblifver samme hulde 
Fader, som anordnat allt för vår förbättring och upprättelse, 
— för oss åter hvilar frälsningen derpå, att genom honom, 
som var »Guds härlighets sken och hans väsendes rätta be- 
läte», det medskapade gudsbelätet väckes, utvecklas, bringas 
till lif och kraft, så att Guds sinne blifver vårt och blifver 
den egentliga drifkraften i allt vårt görande och låtande. 
När detta har skett, när genom Guds nåd vi kommit till 
klarhet öfver vårt lifs ändamål och förhållanden, och till följe 
af den härigenom uppväckta kärleken äfven vi kunna säga: 
»Min mat är den, att jag gör min himmelske Faders villje 
och fullbordar hans verk», da är ock skiljebalken mellan Gud och 
oss nederbruten. Vi lefva redan i dessa förgänglighetens hyddor 
- det eviga lifvet samt äro i besittning af dess frid och fröjd. 

Men icke mindre inverkar denna uppfattning på läran 
om Christi person. Fattas synden såsom något positivt, så- 
som något i det menskliga väsendet inherent, så kan natur- 
ligtvis Han, som skulle upprätta och förlossa vårt slägte, 
omöjligt hafva varit vår broder, sådan N. T. imellertid, enligt 
hvad en utmärkt författare nyligen har visat, öfver allt fram- 
ställer oss honom. Han måste då nödvändigt vara en från 
himmeln nederkommen varelse, icke en menniska, utan Gud 
sjelf enligt monotheismens stränga begrepp. År åter det onda, 
sjelfva det moraliska onda, endast en negation, så strider det 
på intet sätt mot menniskobegreppet, att en man kunde komma 
i verlden, hos hvilken strax från början och under hela lif- 
vets lopp utvecklingen var fullt harmonisk, och anden städse 
nog mägtig att beherrska och gifva sin prägel åt hvarje mo- 
ment af hans lif. På hela frukten af hans lif för vårt släg- 
tes upprättelse och frälsning ha dessa olika uppfattningar det 
mest afgjorda inflytande. Ty enligt det förra blir han en 
ofattlig varelse, full af de mest skriande motsägelser. Han 
skall på samma gång hafva varit allvetande och ett medvets- 
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löst barn i lindan, på samma gäng hafva varit underkastad 
alla ändlighetens villkor och tillika den oändlige, öfver all för- 
gänglighetens vexling upphöjde: huru förlika detta till enhet 
i medvetandet? En lära i sådan motsats till all tanke kan 
omöjligt annat än städse bringa tron i fara. Men utom dess, 
så fattad, förklarar hon oss icke Gud, den uti allt sig uppen- 
barande Fadren, utan blott undanskymmer honom. Christus 
blir en vidunderlig skepnad, hvilken, på samma gång han 
stöter tanken ifrån sig, lenmar hjertat kallt! Var han en 
man åter, frestad såsom vi, i allting bröderna lik, blott utan 
synd, så kunna vi fatta honom. Honom kunna vi förstå och 
älska med den mest hängifna kärlek; i honom kunna vi skåda 
den rätta urbilden, som är oss gifven; af honom kunna vi 
hemta kraft i alla lifvets pröfningar; af honom kunna vi styr- 
kas uti vår tro på sanningens seger, så mycket hon genom 
artusendens fåkunnighet än må fördunklas; af honom kunna 
vi hemta kraft till ett lif, sonr höjer oss öfver förgänglighe- 
ten, som gör oss till söner, genom kärleken verksamma och 
uti kärlekens If sig fröjdande söner uti det stora fadershuset. 
Korteligen, honom kunna vi vörda sasom »gudamenniskan», 
såsom Christus, verldens Frälsare och Saliggörare. 

Dock, det är tid att nedlägga pennan. Jag hembär lik- 
väl först hr —h— min tacksamhet för den anledning, han 
gifvit till.en närmare skärskådning af det vigtiga läroämnet. 
Jag gör det uti sanningens namn, ty det är omöjligt annat, 
än att ju härpå safhningen mäste vinna. Återgår man till 
det gamla, så sker det ju alltid med en mer stadgad öfverty- 
gelse om de gamla lärornas förträfflighet, och uti hvilket fall 
som helst skall hvarje sansad allvarlig discussion ju alltid bi- 
draga i sin mån att bringa till ett slut den gamla stridsfrå- 
gan, huruvida religionsvetenskapen skall utgöra ett undantag 
från all annan vetenskap och kunskap, så att, under det all 
annan vetenskap har sina principer i sig sjelf och går framåt 
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med den fortskridande utvecklingen, religionsvetenskapen åter 
skall vara bunden vid läroformer och bestämningar från tider 
med ett helt annat åskådningssätt och en helt annan idégång 
än vår egen, eller med andra ord, huruvida det i sjelfva ver- 
ket ligger i denna höga vetenskaps natur, att hennes officiela 
organer skola vara män, som icke få eller böra släppa gång- 
stolen af de lärostadgar, som uti mörka, förgångna tider blif- 
vit decreterade. Det synes i sanning vara hög tid, att denna 
stridsfråga bringas till ett slut. Ty vetenskapen har redan 
länge varit lösgjord ifrån den orthodoxa kyrkan, ja, inom 
sjelfva theologien ha lekmän i vetenskapens hela rustning 
trädt upp emot henne. Scholan har äfven blifvit lösgjord, åt- 
minstone till sina ledande principer, och, hvad den allmänna 
odlingen vidkommer, torde utan öfverdrift kunna påstås, att 
hon i lång tid redan har mer ifrån hvad annat håll som helst än 
från den orthodoxa kyrkan hemtat sitt väsendtliga innehåll. 
Men ve den kyrka, som icke herrskar, herrskar andligen i en- 
lighet med sjelfva kyrkans idé, d. ä., som icke med ljusets 
fana går i spetsen för folken, som icke går i spetsen för allt, 
som kan utveckla, höja och förädla ett folk! En sådan kyrk- 
lig institution har affallit från sin idé, och öfver allt, som af- 
fallit från sin idé, går omsider den gamla lagen i fullbordan: 
»Hugg bort det ofruktsamma trädet; hvarföre skall det för- 
hindra jorden?» Ty denna lag är lifvets lag, som bjuder allt 
inom andens verld att gå framåt samt bära städse ädlare 
frukter, men är på samma gång dödens lag öfver allt, som 
icke lyder hans bud, det vare institutioner, styrelser eller folk. 
Den Romerska kyrkan har genom hvarjehanda konstlade me- 
del länge lyckats fördröja verkställigheten af den dom, som 
innefattas i denna lag, och skall tilläfventyrs ännu länge 
förmå fördröja densamma. Men hos ett protestantiskt folk — 
detta är ibland annat en frukt af protestantismen — kan 
ingen sådan kyrklig inrättning lång tid hafva bestånd. 
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II. 


Theodor Parker och hans ställning till nutidens 
religiöst reformatoriska rörelser. 


Inbyggarne i den nya verld, som utgöres af det Ameri- 
kanska statsförbundet, ha, fastän utgångna ifrån vår verlds- 
dels folk och talande sin hufvudstams gamla tungomål, icke 
destomindre varit utmärkte af en egendomlighet, som ända 
ifrån den verldsberömda Unionens upprättande gjort dem till 
föremål för vår uppmärksamhet. Hos intet folk hafva lifvets 
pulsar klappat med sådan snabbhet. Der är en rastlös oro 
och ifver, som nästan väcker vår förfäran; det är, som hade 
folket sjelft blifvit gripet af samma ångkraft, som flyttar vår 
lekamen från ort till ort med ilande fart. Också har denna 
rastlösa drift burit vittnesbörd om sig. Aldrig har något land 
företett en så förvånande tillväxt uti folkmängd, rikedom och 
välmåga; ingenstädes hafva stora städer så hastigt uppstått 
likasom genom ett trollslag; ingenstädes har industrien gått 
framåt med sådana jättesteg; ingenstädes hafva förut obe- 
byggda trakter hastigare blifvit uppodlade samt genom jern- 
vägar och canaler förbundna med den förut odlade'verlden. 
Och, hafva än dessa framsteg visserligen någon tid varit häm- 
made af ett utmattande blodigt krig, så visa sig dock ännu 
inga tecken till nedslagenhet. Det skall, hvilken utgången än 
må blifva, vi villja gerna tillförse oss det, blott leda till att 
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i folkets sinnen mer inskärpa de allmänna sedliga villkoren 
för allt väl, dem aldrig något folk ostraffadt åsidosätter. 

Men, — om det än är med hänsyn till sin nationalrikedom, 
gina snabba communicationer, sin industri och sin handel, 
Förenta Staterna intaga ett så framstående rum såsom ett 
samhälle, och om det än allmänt medgifves till och med af 
dessa staters egna mest utmärkta skriftställare, att det för- 
nämligast är på rikedom och förvärf, på de materiela vill- 
koren för ett folks välstånd, hvarpå den oerhörda rastlösa 
verksamhetsifvern hufvudsakligen är rigtad, — kan likväl icke 
med något skäl påstås, att de förnämsta villkoren för allt 
menskligt väl, de intellectuela och sedliga blifvit förbisedda. 
Ingenstädes, — vi tala här icke om de slafegande södra sta- 
terna, — har mer blifvit gjordt för bibringandet af en allmän 
scholbildning. Vid upprättandet af hvarje nytt ortsamhälle är 
byggandet af scholhus och kyrka alltid en bland de första om- 
sorgerna. Vår verldsdels folk hafva haft icke litet att lära 
af de nya methoder, hvilka för återförandet af den första un- 
dervisningen till närmare öfverensstämmelse med barnalynnets 
natur i detta stora dotterland blifvit försökta. Och, om Ame- 
rikanarne än i humanistisk vetenskap och konst väl torde i 
mycket stå efter Europas mest framstående culturfolk, är det 
dock ingen bland mensklighetens största frågor, i hvilken icke 
äfven de tagit en liflig del. 

Hvad särskildt de religiösa frågorna vidkommer, bör man 
med skäl vänta, helst med den fria kyrkliga författningen, att, 
oaktadt det förherrskande sträfvandet till förvärf, jemväl dessa 
icke blifvit obeaktade, samt att de unga protestantiska folken 
på andra sidan verldshafvet icke lemnat utan uppmärksamhet 
de protestantiska rörelser, som nu i Europas flesta protestan- 
tiska länder hafva tillvunnit sig ett lifligt deltagande. Jem- 
väl inom kyrkan hafva Förenta Staterna haft män, hvilkas 
namn är verldsberyktadt. Channing är äfven uti vår nord 
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ett berömdt och vördadt namn. Men denne ädle man, mer 
utmärkt för sin allvarliga religiöst-sedliga anda samt för sin 
högsinnade ifver för allt, som länder till religiositetens för- 
verkligande i sinne och lefverne, än såsom tänkare och lärd 
theoretiker, tog likväl ingen synnerlig del i de reformsträfvan- 
den, hvilka tillhöra den närvarande tidsåldern, så ofta han 
än i allmänna ordalag höjde sin röst för en gudaktighet, höjd 
öfver de trånga former, vid hvilka hvarje orthodoxt parti vill 
knyta densamma. Också var man vid Channings död så i 
Europa som i Amerika för mycket fjettrad vid de fortplan- 
tade lärorna, att dessa reformsträfvandens betydelse rätt kunde 
förstås och fattas. Det är den 30 år yngre Theodor Parker, 
som på Amerikas jord varit den första och förnämsta orga- 
nen för detta sträfvande. 

Theodor Parker, född i Massachusetts 1810, var son af 
en fattig landtman, som saknade tillgångar att förskaffa ho- 
nom någon högre lärdom än den, som i den närmaste district- 
scholan kunde inhemtas. Likt mången annan vetgirig yng- 
ling, var alltså den unge Parker hänvisad till de lärdoms- 
skatter, han genom egna studier utan lärares handledning 
kunde förskaffa sig; men genom meddelning till andra af det 
lilla, som han sjelf inhemtat, beredde han sig snart tillfälle 
att besöka universitetet i Cambridge, nya Englands äldsta 
högschola. Hans forskningsbegär var dock förnämligast rig- 
tadt på religiösa föremål; också efter fullbordade universitets- 
studier blef han prest samt anställd vid en Unitarisk Försam- 
ling i Boston. Men Parker var en för sjelfständig ande och 
hade dessutom redan för mycket inträngt-i sjelfva religionens 
väsende att kunna bindas vid någon viss fortplantad kyrklig 
läroform. Dock var uti Amerika såsom annorstädes anden 
ännu icke så lösgjord från dessa fortplantade lärobestämnin- 
gar, att man fritt kunde pröfva allt och behålla det godt är. 
Hans predikningar och ännu mer åtskilliga artiklar, dem han 
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såsom medarbetare i en theologisk tidskrift hade författat, 
väckte oro: han nödgades nedlägga sitt prestämbete. Men 
under tiden hade han genom ett förmöget giftermål blifvit 
satt i stånd att, fri från näringsomsorger, odeladt kunna egna 
sin tid åt de höga sanningar, som hade utgjort hans älsk- 
: lingsstudium, och hvilkas fortplantande och spridning skulle 
utgöra hans framtida lefnadskall. Han reste öfver till Eu- 
ropa, besökte härunder England, Tyskland, Frankrike och 
Italien, och uppehöll sig här flera år, görande sig under denna 
tid hemmastadd med dessa länders kyrkliga och sociala till- 
stånd, framför allt med deras literatur. Men vid hans åter- 
komst till den stad, der han såsom församlingslärare förut 
hade verkat, hade ställningen icke litet förändrat sig. De 
väckelser till en allvarligare bepröfning af de religiösa läror- 
na, dem både Parker och andra jemte honom hade bibragt, 
hade under hans bortovaro burit frukt, och många vänner 
slöto sig till honom, bildande en särskild frikyrklig församling. 
För dessas uppmaningar gaf han vika och beträdde ånyo pre- 
dikstolen, predikande nu fritt det religiösa åskådningssätt, 
hvartill han kommit, och bortmönstrande utan skonsamhet de 
dogmer, hvilka, såsom han höll före, blott motverkade och för- 
hindrade en sann och lefvande gudaktighet. Tilloppet af hans 
åhörare var nu så stort,' att ingen kyrka i Boston kunde 
rymma dem. Man fogade fördenskull anstalt, att han fick 
hålla sina föredrag uti Melodeon, Bostons största consertsal. 
När sedermera en ännu större musiksal uppfördes, änskönt 
den förra dock kunde rymma vid pass 3000 personer, blef 
denna sednare gjord till platsen för den nya församlingens 
andaktssammankomster. I denna nybildade församling ver- 
kade Parker såsom en nitisk, oförskräckt och oförtruten reli- 
gionslärare, ända tilldess, i Jan. 1859, en våldsam blodstört- 
ning gjorde slut på hans verksamhetsbana, sedan hans helsa 
redan några år varit vacklande. Uti Italien, dit han nu be- 
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gaf sig, för att ej lemna oförsökt, hvad detta lands milda 
luftstreck kunde förmå för återstållande af hans brutna hel- 
 sotillstånd, fann han i stället för helsan döden och afled i 
Florenz Maj 1860 vid ännu ej fyllda 50 års ålder. 

Men fastän icke upphinnande någon hög lefnadsålder, 
använde han med desto mera sorgfällighet den snart förrin- 
nande lefnadsdagen. Densamma rastlösa verksamhetsifver, 
som i allmänhet tillhör det Amerikanska lynnet, ådagalade 
äfven Parker på sitt sätt. Icke inskränkande sig till den 
verksamhet, som tillhörde honom såsom predikant och före- 
ståndare för den kring honom bildade församlingen, sökte han 
såsom skriftställare, men ännu mer genom muntliga föredrag 
och föreläsningar inskärpa och förklara de religiösa och sed- 
liga sanningar, för hvilka han var en apostel, samt, så vidt 
möjligt var, göra dem gällande så väl i det offentliga statslif- 
vets angelägenheter som i det enskilda lefvernets förhållanden. 

Dock, huru utmärkt för sitt snille, sin vältalighet, sin 
rena charakter, sin rastlösa oförskräckta verksamhetsifver för 
allt det, han ansåg för sannt och ländande till mensklig båt- 
nad, Parker obestridligen varit, är det imellertid icke egent- 
ligen för att meddela en bild af hans personlighet, som vi 
nu fattat pennan, utan längt mer för att beteckna det 
rum, han intager såsom en tolk af nutidens religiösa åskåd- 
ningssätt. Vi föranledas härtill så mycket mer, då icke al- 
lenast en subscriptionsanmälan om en öfversättning af hans 
skrifter nyligen varit synlig, utan dessutom uti den förliden 
vår utkomna skriften «Om Religion och Religiositet uti deras 
förhållande till kyrkans dogmer» tvänne tal eller predikningar 
af Parker såsom profstycken blifvit meddelade allmänheten. ”") 

”) Sedan detta nedskrefs, har Parkers största arbete, eller hans «Afhandling 
om frågor rörande religionen», redan utkommit. Då, fastän flera arbeten 
af Parker varit mig tillgängliga, imellertid ur detta samt ur de anförda 
tvänne talen alla citater blifvit hemtade, har läsaren således gjelf tillfölle 


att controllera dem. Londonerupplagan af 1846 har likväl af mig blifvit 
begagnad. 


60 


Dock för att fatta rätt den ställning, som Parker i detta 
hänseende intager, måste vi först kasta en blick på de phaser, 
den nutida religiösa rörelsen i Europa antagit. 

"Ehuru förberedd under loppet af halftannat århundrade, 
är denna rörelse i sjelfva verket icke gammal. För något 
mer än ett par tiotal af -år tillbaka lät ännu uti vårt eget 
kära fädernesland ingen oro inom kyrkan förspörja sig. Så 
hätsk emot regeringen den fria pressen under loppet af 1830- 
talet icke sällan var, med huru många anmärkningar mot 
både civila och militära myndigheter han än idkeligen var 
uppfylld, så hade han ingen anmärkning att göra mot det 
kyrkliga tillståndet. Tvärtom, i detta hänseende stod, såsom 
man menade, allt ganska väl till. Mar omfattade helt lugnt 
och utan pröfning de fortplantade lärorna; de åter, som icke 
kunde omfatta dem, ansågo dem icke desto mindre såsom en 
nödig vidskepelse för mängden, den der alls icke fick störas 
uti sin fortplantade tro. Hvad religionen i sjelfva verket är, 
samt huru denna bör och kan blifva en positiv, ledande prin- 
cip i alla jordelifvets förhållanden, tycktes få hafva förstått 
och anat. Dock, sådant var förhållandet icke allenast här, 
utan äfven utomlands. Om uti åtskilliga andra protestantiska 
länder till följe af förhållanden, dem det blefve för vidlöftigt 
att här omorda, den nutida religiösa rörelsen långt fortare 
och allmännare samt med långt större liflighet blifvit omfat- 
tad än hos oss, så har hon likväl icke i något land några 
gamla anor att åberopa. Den omedelbara väckelsen till den- 
samma ligger ännu endast !/, århundrade bakom oss. Det är 
från Strauss, det kan ej nekas, denna rörelse närmast har 
ledt sin upprinnelse. Hans evangelii- och dogmkritik var li- 
kasom en elektrisk stöt, hvars skakning lät känna sig genom 
hela den Christna verlden. Hans «Leben Jesw och hans 
«Glaubenslehre» gåfvo luft åt de tvifvel, hvilka i lång tid be- 
svärat och belastat anden. Men å den andra sidan kunde 
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andra, för hvilka religiositeten var mer än ett tomt ord eller 
ett blott öfvergångsmoment- uti den menskliga utvecklingspro- 
cessen, icke undgå att känna, huru just det högsta och dyr- 
baraste, det mest vitala för hela menskligheten genom denna 
i grunden blott destructiva kritik blifvit satt på spel. Häf- 
tiga motskrifter mot Strauss, de der i sjelfva verket ingen- 
ting vederlade, läto i stor myckenhet förnimma sig; och ibland 
dessa skrifter, för att blott nämna en ibland de många, inta- 
ger «Jesu Lefverne af Melin» ett icke oansenligt rum. Dock 
ingen lugn och oväldig betraktare kunde det undgå, att Strauss' 
inkast voro för väl grundade att af alla de orthodoxas häf- 
tiga bittra anfall kunna nederslås. Men redan före Strauss 
uppträdande hade Schleiermacher sökt visa, att, om än väl 
orthodoxien, dock icke den sanna lefvande gudaktigheten kan 
bringas i någon fara af kritiken; och, om än den store och 
fromme tänkaren och theologen väl under sin lifstid "haft 
många vänner uti de flesta protestantiska länder, begynte han 
likväl först nu blifva förstådd. Den mägtiga stöt, som Strauss 
kritik hade gifvit anden, hade till följd, att man i hvarje land 
allt mer begynte öfverväga, hvad som till väsendet af en sann 
gudaktighet hörer. Härigenom skilde sig orthodoxi och gud- 
aktighet och blefvo ej längre aktade för ett, såsom de förut 
mestadels hade varit. Uti de flesta länder uppkom snart ett 
religiöst -parti, som trädde i öppen strid ej endast mot vissa 
trosartiklar, utan mot hela det religiösa åskådningssätt, som 
låg till grund för de gamla kyrkosamfunden. 

Men, om på detta sätt gentemot de gammaldags ortho- 
doxa ett reformatoriskt parti uppstod, som på åtskilliga orter 
redan synes omfatta flertalet af befolkningen, så är dock, 
hvad ingen heller med något skäl bör kunna vänta, mellan 
dessa antagonister mot den kyrkliga orthodoxien ingen sådan 
conformitet i åsigter, att ju ej ganska stora skiljaktigheter 
ega rum. Det stora flertalet ibland dem vill icke utträda ur 
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den bestående kyrkan; det vill allenast bringa protestantis- 
mens princip till fullt lif. Man bör ej stadna, yrkar det, vid 
det, som sextonde århundradets reformatorer hafva gjort, utan 
fullfölja deras verk till lärans fortsatta rening; att deremot 
villja erkänna reformationsseklets bekännelseskrifter för en 
beståndande norm, vid hvilken man bör förblifva, det är att 
atergå till den Romerska katholicismen, det är att sätta en 
förgänglig mensklig tradition öfver det gudomliga och evigt 
beståndande. Det erkänner, likt reformatorerna sjelfva, den 
Hel. Skrift såsom sitt enda rättesnöre och, värderande högt 
sitt Christna namn, bekänner det sin tro på Jesus såsom Chri- 
stus. Till dem hörer flertalet, sade vi, bland den kyrkliga 
orthodoxiens antagonister, ja, vi kunna nära nog säga alla. 
I Tyskland, Frankrike, Schweiz, Holland, England och äfven 
här är det mellan dem och de orthodoxa de kyrkliga stri- 
derna kämpas. Imellertid bredvid de förra stå såsom lika 
afgjorda motståndare mot de orthodoxa uti Tyskland åtskilliga 
små frikyrkliga församlingar. Imellan dessa frikyrkliga sjelfva 
är ingen samstämmighet, ty somliga, t. ex. de s.k. Ljusvännerna, 
villja lika litet som något kyrkosamfunds medlemmar frångå 
sitt Christna namn eller erkänna någon annan grund än den, 
som i Jesu Christo blifvit lagd. Det är blott otåligheten vid 
de förvillelser, som vidlåda den allmänna kyrkan både i hen- 
nes liturgi och läroföredrag, som kommit dem att utträda ur 
densamma. De utgöra alltså ett motstycke till de många secter, 
hvilka för det svåra syndalefverne, som belastar den allmänna 
kyrkans medlemmar, ända ifrån Donati dagar trädt ut ur henne 
och bildat särskilda kyrkliga gemenskaper, blott med den skil- 
nad, att det, som kommit dessa frikyrkliga att utträda, icke så 
mycket är lefvernet som icke långt mer läran. Men andra 
frikyrkliga finnas, som, under det de väl vörda högt Jesu 
nawmn, likväl tveka, hurvida man bör erkänna ens honom för 
någon osviklig tolk af den gudomliga sanningen. 
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Utom dessa kunna nämnas åtskilliga enstaka skriftstäl- 
lare, som, fastän i öfrigt ganska skiljaktiga till sitt lynne och 
sitt åskådningssätt, dock förena sig i det påståendet, att Chri- 
stendomen nu mer börjat öfverlefva sig sjelf, samt att, fastän 
han ännu har många varma anhängare, han endast har dem, 
likt Mohbhamedanismen, Buddhaismen och andra religionsfor- 
mer, till följe af den stora mängdens oförmåga att höja sig 
till sann tankeodling. Icke religionen, den der blott tillhör ett 
tillstånd af barnslig fåkunnighet, utan allena philosophien skall 
i en framtid utgöra vårt slägtes ljus och andliga förenings- 
band. Till dem höra den förutnämde verldsbekante Strauss 
samt, huru mycket han än i öfrigt skiljer sig från honom, äfven 
hr Cramér hos oss, andra att förtiga. Men, hvilka vänner. 
dessa än i tysthet må hafva, så synes dock ingenstädes de- 
ras antal vara stort. Dessa vänner hafva ingenstädes hvar- 
ken i Tyskland, Frankrike eller hos oss gifvit den minsta 
yttring af sin tillvaro. De synas ingenstädes ha något stöd 
i tidsandan. 

Att sådana motståndare icke allenast mot de kyrkliga 
doctrinerna, utan emot Christendomen sjelf kunna uppträda i 
våra dagar, bör icke förundra oss. Man må ej skrifva det 
på inflytandet af något visst philosophiskt system. Ty, huru 
omisskännligt än Strauss framstår såsom: en lärjunge af Hegel, 
kunna andra åter, såsom Cramer och den till samma rigtning 
hörande Franska skriftställaren Zarroque”), alls icke föras 
till någon viss philosophisk schola. Den gamla inspirations- 
theorien ensam är en tillräcklig förklaringsgrund för en sådan 
företeelse. Ty, under det enligt denna hvarje ord i den Hel. 
Skrift skall vara en af Gud på utomordentligt sätt ingifven 
och en för hvarje tid evigt gällande sanning, så förutsättes, 
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för att det så skall anses, å ena sidan hos läsaren en full- 


”) Författare ull Examen critique des Doctrines de la religion chrétienne, 
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komlig brist på historisk kunskap, på förmåga att kunna 
jemföra Bibelns skrifter med andra skrifter ifrån en äldre tid 
och sätta sig in uti den allmänna utvecklingsgången, samt å 
den andra sidan en så fast tro på sjelfva denna inspirations- 
läras sanning, att han kan öfverhoppa såsom varande öfver 
hans fattning allt, som stöter honom tillbaka såsom orimligt 
och stridande mot sann sedlighet för att blott fasthålla det, 
hvaraf hans religions- och sedekänsla finner näring. Men 
härunder är svårligen annat möjligt, än att andra, hvilka 
.sakna en sådan tro och öfver hufvud alls icke kunna omfatta 
alla fortplantade kyrkliga dogmer, strax de öppna den heliga 
boken, stötas tillbaka af de orimligheter, hvilka möta dem, 
samt lägga bort henne såsom en bok, den der alls icke är 
värd någon upplyst menniskas begrundande. På detta sätt 
blifver Bibeln för många en förborgad skatt, hvars djupa in- 
nehåll de icke känna; ja, om de än icke kunna annat än 
godkänna åtskilliga yttranden uti densamma, förblifver han i 
det hela för dem en bok, full af orimligheter. Men, då för 
Christendomen sjelf ingen annan källa gifves än den Hel. 
Skrift, förblifver denna till sitt egentliga väsende dem äfven- 
ledes förborgad; ja, då de af andra bibeltolkar höra, att Bi- 
beln i sjelfva verket innehåller något annat och mera än det, 
som ingått i det af'hvarjehanda olikartade elementer samman- 
satta kyrkliga lärosystemet, villja de knappast tro det, eme- 
dan det är för mycket 1 strid mot deras förutfattade låga 
föreställning om densamma. Man kan visst undra, att någon 
kan läsa en skrift med så förbundna ögon för alla härliga 
höga sanningar i densamma, som hr Cramér Matthei Evan- 
gelium t. ex.; men man besinne, hvad fördom och förutfat- 
tade meningar i hvarje fall kunna förmå. | 
Först derigenom, att hvarje skrift i Bibeln fattas i sitt 
historiska sammanhang med den tid, då hon blifvit förfat- 
tad, samt ställes under samma tolkningsmethod som hvarje 
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annan mensklig skrift, kan midt under de förgängliga tidsme- 
ningarne den gudomliga sanningen i den Hel. Skrift framstå 
uti sin fulla klarhet, och endast härigenom kan Christendomen 
sjelf framstå uti sitt rätta ljus. Mot dem, som villja anse 
Christendomen sjelf för något förgängligt, som nu skall ersät- 
tas af något annat högre, — vi veta icke, från hvilket håll 
detta skall kunna hemtas, — kan intet bättre sättas än en rätt 
tolkning och kännedom af den Hel. Skrift. 

Men härvid skall jag sjelf, om man får tro Svensk Kyrko- 
tidning (N:o 14 för 1860), befinna mig på en farlig irrväg. 
Allt aflägsnande från orthodoxiens stråt skall enligt henne 
följdrigtigt leda till «Strauss» samt «köttets evangelium». Om 
jag sjelf icke gatt derhän, hvilket Sv. Kyrkot. ganska ampelt 
medpgifver, så har det endast skett genom brist på följdrigtig- 
het. Att hela den nutida protestantismen i Tyskland, ja äf- 
venledes uti Frankrike, Schweiz, Holland och andra länder, 
gjort sig skyldig till samma brist på följdrigtighet, förtiger hon 
härvid. Man har väl erkänt och tillgodogjort sig resultaterna 
af Strauss' kritik; men Christus och den Hel. Skrift har man 
derföre på intet sätt velat öfvergifva. Icke ens något bland 
de frikyrkliga samfunden har funnits benäget att erkänna Strauss 
för sin banerförare. Lika litet har denna protestantism visat 
sig benägen att omfatta cköttets evangelium»; tvärtom har en 
på Christlig gudaktighet stödd sedlighet ingenstädes med 
större renhet och allvar blifvit predikad. Ett sträfvande till 
sedlig renhet, till andens lyftning och förädling är en gång 
så djupt nedlagdt i menniskors bröst, att endast det, som till- 
fredsställer i någon mån detta sträfvande, kan tillvinna sig 
något allmänt bifall och räkna på någon varaktighet. Det i 
sig sjelft låga och vämjeliga må i en tid af sedlig förslapp- 
ning omfattas af en och annan, som, utan tro på Guds och 
hans rikes kraft, gifvit sig sjelf till spillo och, all sedlighet 
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till hån, prostituerar sin egen förnedring, men skall dock inan 
kort, likt allt annat afskräde, rensas bort och förkastas. Så 
har ock längesedan skett med det «köttets evangelium», som 
uti Tyskland-för omkring tvänne årtionden tillbaka af några 
skriftställare blef predikadt. Var tid är uti flera länder nu 
mer för allvarlig, för mycket upptänd af tro och hopp, att 
kunna omfatta något «köttets evangelium». Men till Sv. 
Kyrkotidnings sed har hört att, utan att på minsta sätt för- 
söka ingå i någon vederläggning af sina antagonisters läror, 
varna för samt förespå allt ondt af det, som afviker ifrån 
den gamla orthodoxiens råmärken. - Endast uti det orthodoxa 
lärosystemet är något heligt och godt, allt annat är gudlöst 
och förkastligt samt måste, om det än i sig sjelft iche är det, 
dock, fullföljdt i sina conseqvenser, blifva det: detta är ett 
thema, som Sv. Kyrkot. städse på mångfaldigt sätt har varie- 
rat. Hurvida Sv. Kyrkot. åter sjelf tror på detta lärosystem, 
kan synas tvifvelaktigt, enär hon ifrigt motarbetat all religiös 
frihet, följaktligen icke uti den orthodoxa lärans egen san- 
ning, utan i lagars näpst mot alla vedersakare af densam- 
ma samt uti borgerliga förmånsrättigheter för hennes bekän- 
nare har satt sin borgen för sjelfva lärans” bestånd. 

Gå vi nu efter dessa anmärkningar tillbaka till Parker, 
så är han i det hela mer negerande och kritisk än positiv. 
Han såg uti det religiösa åskådningssätt, som närdes utaf 
den orthodoxa kyrkan, förvillelser, som hämmade sann gud- 
aktighet och sedlighet. Han igenkände icke i den Gud, det 
orthodoxa systemet predikar, uti den Gud, som låter större 
delen af vårt slägte hemfalla till en evig fördömelse, den Fa- 
der, hvilken Christus lärt oss att åkalla, och icke mindre stöt- 
tes han tillbaka af en anthropologi, i kraft af hvilken men- 
niskan strax i skapelsens morgon blifvit förändrad till sin 
natur och blifvit i grund förderfvad och ond. I hela lärosy- 
stemet både hos protestanter och katholiker såg han förden- 
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skull endast en kedja af förvillelser, och uti presterskapet, 
det Amerikanska härifrån icke undantaget, en corporation, 
som, under det hon i allmänna ordalag väl dundrade mot 
syndaförderfvet, lemnade just de rådande skötesynderna i god 
ro och icke gick med kraft i spetsen för det, som borde lända 
till ett folks sedliga lyftning och förädling, såsom man med 
rätta borde fordra af ett presterskap. Men, huru ett sådant 
lärosystem hade uppkommit, samt huru Christendomen kun- 
nat urarta till en så mot hans väsende stridande beskaffen- 
het, härför hade han, med all lärdom i öfrigt, icke gjort sig 
någon klar och bestämd reda. Han hörde de orthodoxa stödja 
sina läror på Bibeln och tyckte sig märka, att de i dennas 
bokstaf i sjelfva verket icke sakrade stöd för läror, dem han 
ej kunde annat än med största vedervillja förkasta. Detta 
gjorde, att han på intet håll tyckte sig finna någon ren 
samt af villfarelser ogrumlad religiös sanning, som han kunde 
fasthålla. Så skarpt han skilde mellan kyrkornas Christen- 
dom och Christi egen, och så benäget han erkände Jesus «så- 
som den högsta hitintills kända representanten af Gud», så an- 
såg han icke desto mindre äfven honom behäftad med flera- 
handa villfarelser. «Om ett af evangelierna eller om alla rig- 
tigt framställa hans tankar», säger han ibland annat om Je- 
sus, «så innehåller hans theologi en stor blandning af villfa- 
relser, hvilket alla måste tillstå, som utan fördom läsa dessa 
anteckningar.» I verldsalltet, denna skrift af Guds skapare- 
hand, och i vår egen ande vore alltså de enda ogrumlade ' 
rena källorna för all religiös sanning att återfinna, och, om vi 
härvid behöfva betjena oss af andras undervisning och tolk- 
ning, så är det endast såsom vi betjena oss af ett synglas, hvil- 
ket skärper vår synförmåga. «Verlden är Guds stora Bibel; 
den sinnliga verlden är det Gamla Testamentet, millioner år 
gammalt, strålande med sanningar under våra fötter, tindrande 
med hävrligheter öfver våra hufvuden, och menniskonaturen är 
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den oändlige Gudens Nya Testamente, hvarje dag uppenba- 
rande en ny sida deraf, i det tiden vänder bladen.» 

Inan vi gå in i någon pröfning af dessa satser, villja vi 
först anmärka: Parker var framför allt Talare. De flesta 
ibland hans skrifter utgöras af muntliga föredrag, vid hvilkas 
utgifvande han sökte i möjligaste mått bibehålla den ton, 
hvari de blifvit hållna. Hans egenskaper äro fördenskull ta- 
 larens, som måste lämpa sitt tal efter den stora mängden 
af åhörare omkring honom, och hvilkens hufvudsyfte vanli- 
gen är mer att bibringa ett intryck, mer att rigta sina åhö- 
rares tankar på ett visst ämne, än att klart utreda det. 
Också älskade han, såsom vanligt är med den popalära tala- 
ren, att uttrycka sig i bilder, att starkt betona och färg- 
lägga hvarje begrepp, som han behandlade, samt drifva det 
till en ytterlighet, hvarigenom han icke sällan rakade i mot- 
sägelse med sig sjelf. En noggrann begreppsbestämning får 
man fördenskull i allmänhet icke söka hos honom. Hans enda 
arbete af större omfång, som blifvit redigeradt för tryckpres- 
sen, är hans för tjugo år sedan utgifna «Afhandling om frå- 
gor rörande religionen», men hvilken, om hon än fördelaktigt 
utmärker sig framför hans öfriga skrifter, dock icke är fri 
från dessa brister, hvilka i allmänhet tillhöra hans skrift- 
ställeri. 

Hvad som dessutom hos Parker gör icke liten oklarhet 
är det, att han med ett visst factiskt förhållande för ögonen 
af detta understundom skapar en theori, som icke sällan står 
i den skarpaste motsats till all sund sådan. Sålunda t. ex. 
säger han på ett ställe: «En kyrka måste nödvändigt vara en 
partiell — icke en allmän apostolisk.» Af tillägget: «såsom 
den katholska kyrkan kallar sig, uti hvilken alla menniskor 
tänka lika inskränkt som småaktigt», ser man genast, att han 
vid nedskrifvandet af dessa ord blott haft den katholska kyr- 
kan med hennes stela enformiga, en gång för alla gifna be- 
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stämning af hvarje lärobegrepp för ögonen, med hänsyn till 
hvilken tillvaron af andra från henne afvikande kyrkosam- 
fund med rätta mäste aktas för en fördel; men att till kyr- 
kans sanna begrepp hörer en annan enhet, som låter läro- 
skiljaktigheterna bestå, — en enhet, som städse måste blifva 
det ideal, som hvarje kyrkosamfund uti sannt Christlig anda 
bör närma sig, — har härvid undfallit honom. Icke mång- 
falden af kyrkosamfund, utan tvärtom dessas förening i en 
sann enhet, kan uti detta hänseende vara målet för det mensk- 
liga sträfvandet. Och detta mäl har han på visst sätt uttryckt 
sjelf, när han i nästa punkt efter de sednast anförda orden 
säger: «Vår kyrko-orgel måste, för att ega omfång och styrka, 
hafva pipor med särskilda toner, och den skicklige mästaren 
undertrycker ingen af dem, utan sammanstämmer dem alla 
harmoniskt; handlar han annorlunda, så förstår han icke sin 
uppgift». Ja, när han härpå i sammanhang med dessa ord 
yttrar: «Genom att blifva Christna villja vi ej upphöra att 
vara menniskor; jag påstår tvärtom, att vi ej kunna blifva 
Christna, om vi ej först blifva menniskor», visar sig, huru 
det Christna idealet väl i någon mån föresväfvade honom, 
men huru han i motsats till den förvända Christendom, hvil- 
ken erfarenheten företedde, icke alltid förmådde fatta det 
rätt klart. 

Taga vi, — för att nu gå till hans lärosatser, — taga vi 
alltså strängt hans hänvisning till verldsalltet och vår egen 
natur såsom de två Testamenten, som skola utgöra våra led- 
stjernor i all religiös och sedlig sanning: så lyser ju samma 
sol öfver alla jordens folk, både dem, som varit, och dem, som 
äro. För menniskoätarne på MSöderhafsöarne, för Negrerna, 
hvilka sälja sina egna barn till slafvar, för de råaste fetisch- 
dyrkare så väl som för oss är ju densamma stora bibel, verlds- 
alltet, uppslagen, och alla hafva de ju samma menniskonatur. 
Likväl har icke uti någon gren af gudomlig eller mensklig kun- 
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skap något folk kunnat undvara förgångna slägters och gudasända 
visas undervisning. Vi hålla dem i ära, hvilka främjat na- 
turvetenskaperna. Det faller ingen astronom in att under- 
känna den stora skuld, hvari astronomiens vetenskap star till 
Kepler och Newton. Lika litet kan örtkännaren öfverhoppa 
den stora utveckling, som botaniken fått genom Linné, ej hel- 
ler chemikern den, som chemiens vetenskap fått genom Berze- 

lius och andra. Derest man skulle hänvisa någon för studiet 
af dessa vetenskaper, de der ju alla sysselsätta sig med 
verldsalltets yttre föremål, ti!l detta verldsallt sjelft med för- 
bigående af all den undervisning, som dessa vetenskapers id- 
kare hafva bibragt verlden, ja, underkänna värdet af alla 
böcker såsom en handledning i denna undervisning, emedan 
de möjligen i ett och annat fall kunna missleda, så skulle de 
flesta säkert knappt villja taga en sådan hänvisning annor- 
lunda än som ett gyckel eller ett tomt infall. Endast den 
låga ståndpunkt, hvarpå den religiösa odlingen står, kan för- 
klara, att sådana infall i religionsvetenskapligt hänseende ännu 
kunna höras, utan att man drager på munnen. 

Min föregående skriftställareverksamhet bör förvara mig 
från den misstanken, det skulle jag i detta bedömande ledas 
af några hierarchiska tendenser, eller genom några kyrkliga 
lärostadgars band villja hämma den andens frihet, den der 
Just Christendomen predikar. Historien är rik på varningar 
mot den faran att låta den fria pröfningsrätten fjettras. Bra- 
maculten i Hindostan och äfven de Mohamedanska folkens 
historia visar, huru bindandet vid förnuftsstridiga religionslä- 
ror, antagna såsom ofelbara gudomliga uppenbarelser, kunna 
hämma, fjettra och i grund förslöa ett folk, Men, om än 
Christna kyrkan har velat pålägga sina bekännare samma 
band samt fjettra anden genom trosformler, som borde an- 
tagas och tros, såsom hade de utgått omedelbart från him- 
melen, och detta icke allenast de två stora ursprungliga kyrko- 
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samfunden, den Grekiska och den Romerska kyrkan, utan i 
kraft af samma misskännande af den frihet, som tillhör den 
sanna gudaktigheten, jemväl de protestantiska kyrkosamfun- 
den, är detta likväl allenast den ena sidan af den Christna 
kyrkans historia. Den Christna kyrkan har en början, som 
är i den mest uppenbara strid emot de tvångsåtgärder, hvilka 
kyrkliga myndigheter velat göra gällande för bevarandet och 
befästandet af sitt välde. Vi akta i allmänhet, jag froktar 
det, alltför Jlitet på det just genom Stiftarens utvärtes ring- 
het verkligen förundransvärda upphof, den Christna kyrkan 
har haft. Ty denne Stiftare var, såsom vi veta, ingen hög 
och rik man, som genom glansen af sin rikedom, sin börd 
och samhällsställning kunde imponera eller genom något ut- " 
värtes tillbebör till hans personlighet komma menniskor att 
sluta sig till honom. Af ringa fiskare och tullnärer, af män 
ur hopen var han omgifven som sina närmaste lärjungar, 
och på en afrättsplats mellan röfvare slutade han sitt lif 
under lagens arm genom ett dödssätt, som enligt Romersk 
lag endast föraktade slafvar kunde ådömas. En religions- 
lära, utgången från en så ringa förkunnare, har icke gen- 
om någon utvärtes glans kunnat blända verlden; och, om än 
korset sedermera blef ett vidskepligt vördadt gudomligt tecken 
samt blef såsom sådant insyddt uti fanorna och buret i spet- 
sen för härarne, inväfdt uti kläderna, prägladt på dryckesbä- 
gare samt inristadt såsom ett slags skyddsamulett på Christ- 
nas hus, så var dock under loppet af tvänne århundraden 
korset just det, som mest förhindrade den Christna sanningens 
insteg samt tillstoppade menniskors öron för densamma. En 
lära, utgången från en korsfäst: — blott denna enda tanke 
var nog att komma folk, för hvilka börden och en hög sam- 
hbällsställning voro allt, men menniskan i och för sig ett in- 
tet, att vända ryggen åt densamma. De lärjungar, som efter 
Jesu egen blodiga död gingo ut att i den korsfästes namn 
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förkunna den nya läran, voro äfvenledes, — hvarföre skulle vi 
behöfva säga det? — ringa män: medlemmar af ett ringa, för- 
aktadt folk, blottade på allt, som kunde förskaffa deras ord 
insteg. Men hvilken kraft deras predikan öfvade på rena 
sanningstörstande själar, och detta icke allenast på män af 
hopen, utan på män, som stodo på höjden af denna tids lär- 
dom och skarpsinnighet, så snart de först en gång kunnat förmås 
att utan fördom lyssna till deras predikan, härpa är ibland andra 
Ap. Paulus ett bevis, — denne store Apostel, som härigenom 
blef gjord till detta oförskräckta, oförtröttade sanningsvittne, 
som, just emedan han uti Jesu Christo funnit tillfredsställelse 
för anden och den enda grund för allt menskligt väl, som 
kan läggas, aktade för intet alla faror och lidanden för evan- 
gelii predikan. Greker och Romare så väl som Judar mötte 
den nya läran med hån samt med de grymmaste och blodi- 
gaste förföljelser; men den ifrån den korsfäste utgängna läran 
besegrar icke desto mindre midt under alla förföljelser denna 
verld, hvars odling vi ännu i flera hänseenden beundra. Hon 
ingöt en ny anda uti verlden, hon väckte medvetandet af 
skatter, som äro förmer än alla verldens förgängliga, hon 
upptände uti menniskors bröst det lif, som utgör en menniskas 
sanna rikedom och lycksalighet. En lära, som strax uti sin 
upprinnelse genom ringa män kunnat öfva en sådan magt och 
åstadkomma en sådan hvälfning i verlden, må väl i sanning 
icke lättsinnigt åsidosättas. Vi måste först noga undersöka de 
orsaker, genom hvilka hon detta har förmått. Men skulle hon, 
frigjord ifrån de orena elementer, af hvilka hon blifvit vanställd, 
kunna åstadkomma desamma verkningar ännu, så veta vi ock i 
sjelfva verket intet högre, hvartill verlden skall kunna hänvisas. 

Men hvarest finna vi den egentliga källan för denua lära? 
Jo, uti Bibeln, i N. T:s få blad. 

Man kunde dock något misstro kraften af denna lära, 
ja, anse densamma blott för en tillfällig exaltation, derest hon 
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hade inskränkt sig till dessa Christendomens första sekler. 
Men detta har, såsom historien visar, ingalunda varit förhål- 
landet. Christendomen tillhör hufvudsakligast hedern att hafva 
danat de förut råa Germaniska folken till dessa folk, som nu 
gå i spetsen för den menskliga odlingen. Imellertid, för ett 
rätt bedömande af det inflytande, som Christendomen har öf- 
vat midt under förvillelserna och uti tider, då man ej ännu 
mägtat fatta den Christna sanningen i hennes renhet, bör icke 
förbises, att gentemot de hierarchiska tendenser och de vill-- 
farelser, som redan tidigt inrotade sig inom den Christna 
kyrkan, tillika en emot dessa rigtad protestantism också re- 
dan tidigt uppkom inom henne. Icke ens under kyrkans mör- 
kaste sekler saknades enstaka röster, som sålunda med stöd 
af bibeln reste sig upp mot de förvillelser, af hvilka den 
Christna sanningen blifvit omtöcknad. Och, när i 13:de år- 
hundradets början genom Valdenserna stora hopar af försam- 
lingen begynte märka, att de läror, som i den Christna san- 
ningens namn förkunnades, alls icke stödde sig på eller öfver- 
ensstämde med Bibeln, fann kyrkan ej annan utväg än att 
förbjuda lekmännen all bibelläsning. Innehafvandet af en 
Bibel är ännu fortfarande ett brott för en katholsk lekman; 
och det har säkert icke fallit allmänheten ur minnet, huru 
makarne Madiari i Florenz för detta brott blefvo behandlade. 
Följaktligen, långt ifrån att nära de förvillelser, af hvilka den 
Christna sanningen i mörka tider blifvit fördunklad, har Bi- 
beln just varit det, som väpnat anden mot desamma. 

På Bibeln stödde äfvenledes gent emot den Romerska 
kyrkans traditioner det 16:de århundradets reformatorer sin 
protestantism. Men, då de protestantiska kyrkosamfunden ville 
stadna vid det, som i det 16:de århundradet blifvit gjordt, 
och ville binda anden vid sina bekännelseskrifter såsom en 
ny kyrklig tradition, låg det i sakens natur, att en ny, jem- 
väl mot dem rigtad protestantism omöjligt kunde uteblifva. 


74 


Denna måste ännu mer påskyndas genom de nya äggelser, dem 
boktryckerikonstens uppfinning, återupplifvandet af den gamla 
klassiska literaturen, den vidgade verldsberöringen, de upp- 
kommande naturvetenskaperna hade gifvit anden. Men, om 
nu denna Pprotestantism, det må ej nekas, åtminstone till sin 
kritiska del väl blifvit närd och underlättad af mycket annat 
än Bibelns studium, så har dock jemväl densamma till och med 
till sin kritiska del icke litet blifvit stärkt genom bibelns läs- 
ning, i det för den oväldigt pröfvande blicken snart visat 
sig, att bibeln dels icke innehåller, hvad den kyrkliga ortho- 

doxien velat finna uti densamma, dels innehåller många bättre, 
högre, tröstligare sanningar, än någonsin den kyrkliga ortho- 
doxien har lagt i dagen. Men, om än genom de nya rymder, 
hvilka sålunda upplåtit sig för anden, hans synförmåga blif- 
vit skärpt, och hans insigter vidgade, har härigenom någon 
ny sanning blifvit uppdagad, som ersätter i någon mån det 
evangelium, hvilket utgått från den korsfäste, eller gör detta 
öfverflödigt? Oss veterligen icke. Mången boja har blifvit 
bruten, hvilken förut belastade anden; men någon ny sanning 
rörande Gud och vårt rätta lif, den der icke innehålles uti vår 
Christliga läras urkund, har härigenom ej blifvit uppdagad, 
ej heller har någon bättre grund för menskligt väl kunnat 
läggas, än den som redan lagd är genom Christus. 

Om nu jemte den mot de ochristliga elementer, som 
fått insteg i kyrkoläran, rigtade kritiken äfvenledes åtskilliga 
i sig sjelfva sunda och rigtiga föreställningar hafva fått in- 
steg till och med hos dem, som icke sysselsatt sig med nå- 
gon allvarlig bibelläsning, ma man väl undra härötver? I 
sanning, den Christna odlingen skulle icke hafva burit de 
frukter för verlden, åt hvilka vi fröjda oss, om hon ej detta 
hade förmått. Men, huru torftiga dessa föreställningar van- 
ligen äro, kan icke undfalla någon, som är med Christi lära 
förtrogen. Sålunda, för att vi må anföra ett exempel härpå, 
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är väl den kärlek, som Christus anbefallde såsom de två yp- 
persta buden, nu mer i hvars mans mun. Men huru fjerran 
är icke likväl den kärlek, som sålunda uti tänkesättet blifvit 
inskrifven, från den, som Christus anbefallde både genom ord 
och efterdöme! Att nu, med öfvergifvande af sjelfva källan, 
blott hålla oss till det, som redan ingått i tänkesättet, eller 
som Pehr och Paul hafva lärt, — det vore i sanning att upp- 
gifva det höga mål, som är oss föresatt, det vore att vända 
synen bort ifrån den sanning, den der allena kan upplysa 
och leda anden. 

Men skall man då, torde någon fråga, hängifvande sig åt 
Bibel och andaktsböcker, försumma att akta uppå Guds verk 
i universum, hans uppenbarelser i verldsalltet och i vår egen 
själ? Vi villja härvid återvända till det exempel, hvartill vi 
förut hänvisat. Hvad äro böcker och tuber för astromen om 
icke en vägledning och en hjelpreda att sjelf akta på stjern- 
verldens under? På samma sätt, hvad är all undervisning uti 
hvad till andliga ting hörer om icke en vägledning, att vi må 
sjelfva akta uppå Guds ord och verk så i naturen som i hi- 
storien och menniskolifvet? Ingen kan danas till astronom, 
med mindre han sjelf aktar på stjernhimmelns under samt 
tillegnar sig på ett sjelfständigt sätt den astronomiska veten- 
skapens resultater. Lika litet kan någon komma till en 
så tillfredsställande kännedom om Gud, att han vid denna 
kan hvila med full förvissning samt finna i honom sin lef- 
nads tröst och sitt ljus, — vi säga icke danas till theolog i 
sträng mening, — med mindre han sjelf med rent och oskrym- 
tadt allvar aktar på det, som kan om honom undervisa oss. 
Christus har icke kommit att göra det egna tänka't öfverflö- 
digt. Jemväl'i andligt hänseende gäller den gamla lagen, att- 
vi måste äta vårt bröd i vårt anletes svett. Men oaktadt all 
den undervisning om Gud, som naturen meddelar, och hvar- 
med Ap. Paulus säkerligen icke var obekant, när han bety- 
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gade, att «Guds osynliga väsende, hans eviga magt och gudom 
varder skådadt, när det besinnas af gerningarne» (Rom. 1: 20), 
hänvisade han likväl verlden till Jesus såsom den ende, hvilken 
kan om Gud meddela någon kunskap. Dock icke på sådant 
sätt, som ville han draga menniskors uppmärksamhet bort 
från något, som kunde meddela någon båtande undervisning. 
Tvärtom betygade han: «Allt är det edert; vare sig Paulus 
eller Apollos, vare sig Petrus eller verlden, vare sig lifvet 
eller döden, vare sig de ting, som äro, eller de, som tillkomma 
skola, allt är edert», d. ä. gifvet till eder undervisning (1 Kor. 
3: 21, 22). | 

Annorlunda än såsom en sådan ledtråd, som, endast i den 
mån han fattas, kan meddela menniskan någon kunskap, gif- 
ver sig icke heller N. T. sjelft. Det vill ej vara, hvad åt- 
skilliga kyrkans symbola villja vara: en myndighet, på hvil- 
ken hvar och en vid förlust af saligheten maste tro. Tvärtom 
betygar det: «J skolen förstå sanningen, och sanningen skall 
göra eder fria» (Joh. 8: 32). Ej heller gifver det sig sjelft 
såsom ofelbart. Det uppmanar oss: «Prötver allt, och behål- 
ler det godt är!» (1 Thess. 5: 21), undantagande härvid icke 
sig sjelft från denna pröfning. Om kyrkan icke sällan varit 
fiendtlig emot vetenskapen och fört beständigt krig mot för- 
nuftet, har Nya Testamentets Christendom, Christendomen i 
sin kärna och sanning, likväl aldrig härtill gjort sig skyldig. 

Hvad G. T. vidkommer, har, så vidt man ville anse 
detsamma för en ofelbar norm, sadant det hos Judarne blef 
betraktadt, Christus lossat oss från densamma, i det han 
berigtigat dess föreskrifter (Jfr. Matth. 5: 21 o. f.). Abp. 
Paulus betygar också, att Christus är lagens ände (Rom. 8: 
4). Föross kan det följaktligen icke gälla annorlunda, än så 
vidt det bekräftar sig sasom sannt och uti Christendomens ljus 
mäste godkännas. Att icke heller N. T. gifver sig såsom en 
sådan norm, hafva vi nyss sett. Dess författare, ehvad de 
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hörde till Apostlarnes antal eller icke, voro menniskor, som 
uti detta författareskap alls icke berömde siz af någon högre 
gudomlig ledning än i sin öfriga verksamhet. De voro men- 
niskor med hela den individuela egendomlighet och med alla 
de tidsföreställningar, som utmärkte dem i deras öfriga kall. 
De voro menniskor med hela den tro på under och järtecken, 
som uti Christendomens första sekler ännu var allmänt rå- 
dande. De äro tolkar af den gudomliga sanningen, men en- 
dast så vidt de meddela oss det, som flutit från den gudom- 
lige Mästaren samt genom honom omedelbart eller medelbart 
har blifvit verlden bibringadt. 

Denna sanning var icke sällan för hög för deras fattning. 
Vi se af samtliga evangelisternas berättelser, huru litet Jesu 
lärjungar, medan han lefde, förmådde fatta sjelfva grundtanken 
i hans lif och verksamhet, eller sjelfva idéen af det Guds rike, 
hvilket han skulle upprätta. Det bör ej väcka vår förundran, 
om de icke ens efter hans död förmådde fatta honom nog klart, 
att han ej grumlades af deras insupna miraculösa Judiskt 
Messianska föreställningar. De fattade honom ändock nog, att 
en christen församling kunde upprättas, och denna tanke icke 
åter gå förlorad för verlden. Jemväl uti andra enskilda fall 
röjer sig någon gång denna brist på fattningsförmåga. Vi 
villja härpå anföra ett exempel. Ett bland de härligaste styc- 
ken är parabeln om Jesu frestelser (Matth. 4: 1.—-11; Luc. 
4: 1—13). Otvifvelaktigt har hon flutit från den gudomlige 
Mästarens egen mun. Men säkert skulle man groft misstaga 
sig, såframt man ville tyda henne såsom en utvärtes factisk 
tilldragelse, i djefvulen föreställa sig en verklig person, af 
hvilken Jesus fördes omkring, och söka på chartan utpeka den 
öken, till hvilken han blef förd, så väl som det berg, fran ' 
hvilket djefvulen visade honom alla riken i verlden och deras 
härlighet. Men såsom framställning af de frestelser, dem Je- 
sus hos sig sjelf hade att bekämpa, inan han gick att börja 
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sitt Messianska kall, huru härlig och huru lärorik för oss, 
hans svaga efterföljare! Hur vigtigt för hvar och en att icke 
genom några bergningsbekymmer låta sig afskräckas och släppa 
ur händerna det, hvartill Guds röst manar; att icke fresta 
Gud genom förbidandet af miraculös hjelp, utan sjelf pröfva, 
hvad en sann vishet bjuder till och med vid de högsta värf, 
som kunna föresväfva en menniskosjäl; att, när det gäller be- 
fordrandet af Guds rike, aldrig falla ned för denna verldens 
utvärtes magter samt låna från dem vapen för strider, som 
endast med andans svärd böra utkämpas! Men likasom kyr- 
kan, med förbiseende af hennes mening, tydt sjelfva parabeln 
såsom en utvärtes tilldragelse, så gjorde det äfven författaren 
till Marci Evangelium. Utan att anföra sjelfva parabeln, för- 
kortar han henne fördenskull, sägande: »Och strax (efter Jesu 
dop) dref anden honom till öknen. Och han var der fyratio 
dagar, att han skulle frestas af satan, och var med vilddjuren. 
Och änglarne tjente honom» (Marc. 1: 12, 13). 

I sanning, vill man på orthodoxt vis fasthålla den gamla 
inspirationsläran, i kraft af hvilken hvarje bokstaf i den Hel. 
Skrift skall vara sann, höjd öfver mensklig fåkunnighet och 
af Gud ingifven, så skall hvarje oväldig kritisk läsning så väl af 
Nya Test. som det Gamla strax visa, huru svart man i detta 
hänseende har bedragit sig. Men icke för att på utvärtes sätt 
som en befallande myndighet beherrska oss, utan för att i 
våra hjertan upprätta Guds rikes thron har Christus kommit 
i verlden. Vi böra icke räkna det för en skada, utan tvärtom 
för en vinst, att sjelfva den skrift, den der förvarar oss hans 
sanning, ej rätt väl lånar sig till det, hvartill i fåkunniga ti- 
der kyrkan velat göra henne, eller till en samling af ofelbara 
former, de der blott skulle kunna fjettra och döda, men icke 
frigöra samt uppväcka till hans rätta lif vår ande. 

En annan fråga, den aldravigtigaste, är, huruvida den 
ifrån Christus utgångna sanningen sjelf är fullkomlig, d. ä. så 
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fullkomlig, att hon i alla hänseenden tillfredsställer vår reli- 
giösa känsla och vårt förnuft, så att vi hvarken kunna fatta 
eller åstunda någon högre; så fullkomlig, att hvarje tillväxt i 
religiös kunskap blott är en närmare utveckling och tillämp- 
ning af desamma eviga principer, som innehållas i det evan- 
gelium, hvilket utgått från den korsfäste. I detta hänseende 
erkände Parker Christendomen såsom den absoluta religionen. 
Hans källa, hans föremål, hans syfte och hans method äro 
absoluta. Det Gudsbegrepp, han predikar, är absolut fullkom- 
ligt; den kärlek, som är Guds lags fullbordan, är den absoluta 
sedelagen; det mål, han förehåller, är det, att vara fullkomliga 
såsom Gud sjelf, och vägen att närma oss detta mål är en 
praktisk öfning och utveckling af alla våra förmögenheter un- 
der en vandel i Jesu kärleks anda. På lika tänkvärdt som 
skönt sätt har Parker skildrat Christendomens egendomlighet. 
»Det mål, Christendomen föresätter oss, är», säger han, »icke 
något partielt, utan menniskans fullkomning, att vara ett med 
Gud. Fördenskull lemnar han henne fullkomlig frihet; den 
frihet, som kommer af lydnaden emot andens lag. Alla andra 
religionsformer, äldre och nyare, stänga menniskorna i ett fän- 
gelse, låta dem tänka samma tanke, tala samma ord och hem- - 
bära Gud sin dyrkan i samma former; men Christendomen 
öppnar dem en rymd, så vidsträckt som verlden. 'Der Her- 
rans ande är, der är frihet', den fullkomliga lydnadens fri- 
het... Han krossar hvarje ok, vare sig synligt eller osynligt; 
han anbefaller en dyrkan uti andan och sanningen. Han sä- 
ger aldrig till förnuftet: Hitintill skall du gå och icke vidare; 
förbjuder ingen forskningens frihet, fruktar ingenting af eller 
för sanningen. Han uppmuntrar aldrig den feghet, som icke 
vågar tänka, icke se facta i ansigtet, utan gömmer sig bakom 
texter och traditioner, emedan de äro af fäderna; den feghet, 
som räknar ett misstag af apostlarne för mer än en sanning 
hos eder och mig och läser bort både gudaktighet och sundt 
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förnuft ur kyrkan... Han rörer sig mycket kring alla menni- 
skors brödraskap, tillintetgör alla folk- och slägtskilnader; 
alla äro Guds barn och bröder; menniskan bör älska sin bro- 
der såsom sig sjelf, kärleksfullt taga sig an honom och på 
detta sätt tjena Gud. Hav ser hos alla endast menniskan, 
skattande henne högre än allt annat. År hon fattig, svag, 
okunnig, syndfull, föraktar han henne icke, utan arbetar desto 
mer att upprätta den fallne. Han ser hos alla samma odöd- 
liga natur, och alla små skilnader försvinna. Han anbefaller 
hvar och en att arbeta för sin broder och icke tröttna, förrän 
okunnighet, brist, synd blifvit bannlysta från jorden; att anse 
sin broders lidanden, sorger och oförrätter som sina egna och 
söka afhjelpa dem... Han tillåter ingen att skilja sig från 
slägtet och göra denna verld till en bostad för honom sjelf 
för att der njuta sin hvila ”").» 

Men äfven här framträder oratorn, som gifver icke sällan 
at de begrepp, dem han behandlar, ett alltför vidsträckt om- 
fång. I samma kapitel, der Parker sålunda skildrar Christen- 
domens egendomlighet, säger han äfvenledes: »Christendomens 
stora läror voro kända långt före Christus; ty Gud lemnade 
icke menniskan fyra tusende är ur stånd att finna sina up- 
penbaraste aäligganden. Det finnes intet bud af Jesus, intet 
löfte, det han förehöll, som icke har sin motsvarighet hos hed- 
niska skriftställare före honom; det rena hjertat såg Gud så 
väl före som efter honom. Hvarje ofullkomlig religionsform 
var mer eller mindre en antecipation af Christendomen. Så 
vidt en menniska har verklig religion, har hon Christendom. 
Denna är lika gammal som menniskoslägtet. I dess ljus van- 
drade Zoroaster, Confucius, Sokrates med många millioner he- 
liga själar i verldens tidigare sekler; af denna uppmuntrades 
de, när deras själar nedböjdes, och de icke visste, hvart de 
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skulle ga. De och deras slägte, likt Mose, voro scholmästare 
att bereda verlden för Christendomen, — skuggbilder af 
det tillkommande goda, gryningen från höjden, stjernan öfver 
Bethlehem, hvilka bebådade den fullkomliga religion, som kom- 
ma skulle.» Men, likasom han i den sist anförda punkten 
icke litet modifierar sina förut anförda ord, så säger han äf- 
venledes på ett annat ställe i samma kapitel, att »oaktadt 
Jesu läror århundraden före honom vore anteciperade, Chri- 
stendomen icke desto mindre var något nytt». Endast sålunda 
modifierade, blifva hans ord sanna. Ett absolut nytt, som på 
intet sätt varit förbereddt, kan aldrig komma i verlden, och, 
derest det kunde komma, förstå vi ej, huru det kunde an- 
nammas. Astronomien var heller icke ny, när lagarne för 
himlakropparnes rörelser blefvo funna. De gamla Babylonierna 
voro tvärtom redan berömda för sin stjernkunskap. Men, 
hade Confucii tankar varit Jesu, så skulle han helt säkert icke 
satt en yttre myndighet i stället för andens inre. Han skulle 
då icke hafva predikat den patriarchalism, som förslafvat Chi- 
neserna och tillskapat den andelösa mechanism, som genom- 
går Chinesernas hela tänkesätt, statsinrättning, vetenskap, 
seder och uppfostran. 

Det, som gör Christendomen till ett fullkomligt nytt, som 
hvarken i någon annan religionsform ”j heller hos någon en- 


skild vis är för handen, är hans rena andlighet. Denna gen- 
omgår icke blott gudsbegreppet, utan hela åskådningssättet; 


af denna är Christendomens hela lära och cult, sådana de i 
korta sentenser, liknelser och parabler förkunnades af Jesus 


- sjelf, den mest följdrigtiga utprägling. Gud var väl äfven 
"såsom G. T:s Jehovah ett andligt väsende. Han var det hem- 


lighetsfulla upphofvet till allt: den som är, som var, och son 
varda skall. Men denne outransaklige Jehovah dyrkades 
icke desto mindre af Israels folk helt företrädesvis: såsom hä- 
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rarnes Gud. Som domare, konung och en stark hämnare ut- 
öfvade han dock förnämligast sin magt i menskliga ting. På 
utvärtes, 'sinnligen förnimbart sätt uppenbarar han sig för Mo- 
se och sina utkorade män. Ja, huru litet Israels folk ännu 
förmådde fatta hans rena andlighet, visar sig bäst af dess 
Messiasbegrepp. T y, oaktadt, enligt en prophet, på den för- 
bidade Messias Guds vishets och förstånds ande, hans råds 
och starkhets ande skulle hvila (Es. 11: 2), och oaktadt, enligt 
en annan, uti den nya tid, som genom honom skulle komma, 
Guds lag skulle inskrifvas i deras hjertan och sinnen (Jerem. 
31: 33), skulle dock denna tid icke genom andans invärtes 
verksamhet, utan på utvärtes miraculöst sätt tillvägabringas. 
Icke genom deras omvändelse och förbättring, utan genom 
deras plötsliga utrotande skulle de ondas hop tillintetgöras. 
Detta var den stora och förskräckliga Herrans dag, som de 
förbundo med Christi ankomst. Magten mäste fördenskull, 
enligt det gammaltestamentliga föreställningssättet, vara äfven 
Messias” förnämsta 'attribut. Med alla sedliga egenskaper, 
han borde besitta, skulle han dock på utvärtes sätt föra sin 
spira. Men uti N. T. upphöra icke allenast G. T:s theopha- 
nier: »Gud är ande; och de, som honom tillbedja, skola till- 
bedja uti anda och sanning» (Joh. 4: 24). »Ingen hafver nå- 
gonsin sett Gud. Enfödde Sonen, som är i Fadrens sköte, 
har honom förklarat» (Joh. 1: 18). Utan, hvad ännu mer 
är, hans verksamhet fattas först och förnämligast såsom en 
andlig, inre. Men dermed, att hon fattas i ljuset af denna 
rena andlighet, upplösa sig till enhet de motsatser, som verl- 
den företedde. Om icke allenast Judendomens heliga skrift- 
ställare, utan äfven hedendomens visa än dristat lära, att Gud 
är god, så var han dock förnämligast för folken en hämnande 
magt, hvilken injagade fruktan. Först Jesus har lärt, att han 
var en Fader, en Fader, som later sin sol uppgå öfver onda 
och goda; som jemväl i det straff, han skickat öfver syn- 
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derna, förblifver samme kärleksfulle fader, och hvilken med 
glädje undfår den ångerfulle. 


Men jemväl hos menniskan sjelf, till och med hos den 
aldra lastfullaste, var en andlig princip nedlagd. Hon var 
skapad efter Guds beläte. Till följe häraf äro vi alla kallade 
att blifva ett med Gud, att blifva organer, i hvilka han bor 
och verkar. Dermed, att de detta blefvo, dermed vore ock 
hvarje menniskas frid och salighet förbundna. De gammal- 
testamentliga föreställningarne om det genom Messias kom- 
mande gudsriket undergingo fördenskull en total ombildning. 
Det var ej något utvärtes gudsrike, utan ett rent andligt in- 
värtes. Icke genom förgörande af de ondas hop, utan genom 
deras omvändelse, icke genom utvärtes mirakler samt förstö- 
rande skräckscener, utan "genom andans, genom sanningens 
och kärlekens sagta och stilla verkande, men dock allt beseg- 
rande kraft skulle gudsriket upprättas. Detta var den stora, 
höga och nya tanke, som Jesu lärjungar, under det han lefde 
ibland dem, icke förmådde fatta samt till och med efter hans 
bortgång från jorden endast ofullkomligt. 


Det torde här icke behöfva visas, hvilken omskapande' 
magt måste ligga i denna ena tanke, den högsta, som någon- 
sin uppstigit i en menniskas själ, och i hvilken ny dager alla 
menskliga ting och förhållanden härigenom måste träda. 


Fråga är nu, huruvida Jesus sjelf fattade denna höga 
tanke i hans fullkomliga klarhet, eller med andra ord, huru- 
vida Christendomen, sådan densamma utgick ifrån sin höga stif- 
tare, utmärker sig för den rena andlighet, som vi nyss fram- 
ställt som hans egentliga väsende. Detta nekar Parker. 
»Det är lätt att visan, säger han, »om vi hafva Jesu exacta 
ord, att han har misstagit sig i åtskilliga punkter: — i sin 
tolkning af G. T., i läran om demonerna, i sin bekanta förut- 
sägelse om sin andra ankomst och verldens ända inom några 


84 | 
få år”). Detsamma upprepar han med andra ord icke på 
ett, utan på många ställen. Så, att vi bland dessa må anföra 
ett: »Det är klart, att Jesus ,delade sin tids origtiga begrepp 
rörande djeflar, deras magt att fara in uti och taga menniskor 
i besittning, samt demonologien i allmänhet»""). 

Men, inan vi gå att genmäla dessa påståenden, måste vi 
först och i sammanhang härmed taga ett par andra yttranden 
i skärskådande, som vi ej veta oss förut hafva hört ifrån nå- 
got håll, och som det ej litet öfverraskat oss att finna hos 
Parker. »Om Jesu charakter», säger han, »icke var en full- 
komlig manifestation af denna fullkomliga religion, som han 
lärde; om hans tillämpning af densamma i hans lefverne in- 
skränktes af hans ställning, ungdom, obetänksamhet, fanatism, 
fördom, okunnighet, sjelfviskhet, såsom somlige hafva påstått, 
gör det den religion, han lärde, icke mindre fullkomlig i sig 
sjelf. Om hon uti sig sjelf är sann, om evigt sann, skulle hon 
hafva varit lika sann, om Ilerodes eller Catilina hade lärt 
henne. Fördenskull, om Jesu tatellectuela charakter hade 
aldrig så många brister; om han underhöll falska begrepp 
rörande sig sjelf, sitt ämbete, sin bestämmelse, — rörande 
gamla historien och den Judiska literaturen, djeflars existens 
och förmåga, och i allmänhet rörande förflutna, närvarande 
och tillkommande ting; om han samtidigt med sin rena lära 
hyste de mest orimliga begrepp; ja, om han hade aldrig så 
många moraliska brister, — om han med bitterhet for ut mot 
sina fiender och var förskräckt för faran, och flydde bort från 
döden, eller om hän hade återkallat sina mest bestämda på- 
ståenden — skulle likväl hans religiösa lära förblifva oberörd 
af alla dessa omständigheter»”""). Samt på ett annat ställe: 
»Orh alla evangelisterna och apostlarne vore lögnare; om Jesus 


") På anf. st. II, 4. 
"') Afhandlivg m. m. HI, 6. 
""") Boken III, Kap. 1. 
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. hade misstagit sig i tusende saker; om han varit en skrym- 
tare, ja, om han aldrig hade lefvat, utan Nya Testamentet 
vore en ren. dikt från början till slut — så äro dock dessa 
läror desamma, absolut sanna» "). 

Vi anmärka härvid: Parker har obestridligen rätt der- 
utinan, att sanningen i sig sjelf alltid är densamma, från 
hvilket håll hon må hafva kommit, och af hvilken hon ur- 
sprungligen må hafva blifvit uttalad, sjelfva den religiösa san- 
ningen härifrån icke undantagen. En annan fråga är, huru- 
vida det med den religiösa sanningens natur är förenligt, att 
hon kan utgå ifrån en sedeslös och lastbar upphofsman, eller, 
för att bruka Parkers exempel, huruvida Christendomen kun- 
nat frambäras inför verlden af en Herodes eller Catilina. 
Detta måste vi på det mest bestämda sätt förneka. Upptäckaren 
af en mechanisk sanning, uppfinnaren af en machin må vara 
gudlös, lastbar, belastad med svåra brott. Detta hindrar icke, 
att han kan vara ett snille i sin väg och göra stora upptäck- 
ter. Men endast för den rena, på Gud aktande och efter 
sedlig renhet sträfvande anden kunna religionslärans höga fö- 
remål uppdagas. Denna sedliga renhet, detta efter Gud frå- 
gande ällvar är ett lika oundgängligt subjectivt villkor för all 
gudskännedom som anlag för mechanik för alla framsteg i 
mechaniken. En ursprunglig religiös sanning kan derföre 
hvarken uppdagas eller frambäras inför verlden, med mindre 
"hon genomtränger och är en liflig yttring af dens personlighet, 
af hvilken hon blifvit framburen. Härvid torde derjemte icke 
mindre böra uppmärksammas, att uppdagandet af en lag, af 
en bestående absolut sanning alltid har det till följd, att den, 
för hvilken denna sanning framstått uti sin fulla klarhet, icke 
gerna bryter mot densamma. Så äfven med den, för hvilken 
det eviga lifvets sanningar hafva framstått uti sin klarhet. 


") Boken II, Kap, 4. 
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Detta visste redan Sokrates, när han sade, att ingen, som 
kommit till full kännedom om det goda, kan med villja och 
uppsåt välja det onda. Hos Jesus Christus, denna tolk af 
den absoluta gudomssanningen, låter fördenskull icke läran 
så skilja sig från hans person, som skulle läran sjelf kunna 
vara absolut sann, men Jesus icke desto mindre till sin per- 
son behäftad med ganska svära brister och förvillelser. En 
sådan strid mellan läran sjelf och hans person skulle heller 
icke hafva förfelat sina inverkningar på det stora verk, för 
hvilket han förkunnade sig vara af Gud sänd och kommen i 
-verlden. Ack, hade hans lefverne icke varit i den fullkomli- 
gaste harmoni med hans lära, lika upplyftande, högt och rent, 
som hans lära är fullkomlig, så skulle han icke hafva varit 
vändpunkten i vårt slägtes historia, icke upprättaren af den 
Christna Församlingen, icke den Frälsare och Förlossare, som 
Christenheten har bekänt honom vara. 

Men de förvillelser och misstag, dem Parker, såsom nyss 
förut blifvit anfördt, lagt Christus till last, stå i den närmaste 
förbindelse med hans lära, så att stor fråga är, huruvida denna 
kan vara absolut sann, i fall han härtill gjort sig skyldig. 
Han skulle i sådant fall icke hafva varit någon fullkomlig tolk 
af den absoluta och rena andligheten. Hans lära skulle, om 
än fullkomligare än hvarje föregående religionsform och vishet 
och varande i vissa hänseenden absolut sann, dock lida af 
brister, som skulle göra, att verlden omöjligt skulle kunna vid 
henne förblifva. Ty, om än Parker, urskuldande honom för 
hans demonologiska misstag, säger: »Han gaf sig aldrig ut för 
en lärare i physiologien», så kunna vi ej anse en sådan 
urskuldan gilltig. Det skulle inverkat störande på hela hans 
askådningssätt och lära, ja, gifvit hela läran en bismak af den 
från Zoroaster utgångna lärans skaplynne, om han i djefvulen 
sett en personlighet, som hade på visst sätt delat magten med 
Gud och skulle kunnat i nagon man förhindra den sednares 
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råd och verk. Lika litet skulle han hafva kommit till någon 
klar uppfattning af det Guds rike, han förkunnade, i fall han 
hade tänkt loppet för dess förverkligande i verlden inskränkt 
till några få år. Det är fördenskull det aldravigtigaste ämne 
för vår undersökning, huruvida dessa Parkers påståenden äro 
rigtiga och väl grundade. 

Fråga är nu härvid först, hvar Jesu ord äro att återfinna. 
Då Jesus aldrig sjelf skrifvit eller antecknat något, så vore 
det i sanning ej att undra, om alla hans ord så hade sam- 
mangjutit sig med strömmen af den efter hans död uppkom- 
mande församlingen, att de icke mer lata sig särskiljas. Men 
detta, vi våga tryggt påstå det, har ingalunda varit förhål- 
landet. Han, hvilken åt och drack med de mest vanryktade 
och aktade så litet om någon personlig värdighet, var dock 
för stor att så helt och hållet förlora sig i församlingen. 
Tvärtom, likasom han från början vördades som Församlingens 
hufvud, så framstrålar midt igenom den sagokrets, hvarmed 
den äldsta kyrkans legender hafva omsmyckat honom, hans 
bild så hög och klar, att han dock ganska omisskänligt igen- 
kännes uti sin egendomliga höghet. Men fråga är, hvar denna 
bild renast träder oss till mötes. Frans Chr. Baur, Tibinger- 
scholans stiftare, denne nu bortgångne, af den kyrkliga archeo- 
logien förtjente forskare, har framkastat den tanken, att uti 
Pauli bref Christendomen i sin ursprunglighet säkrast och för-' 
nämligast borde sökas, emedan dessa äro det äldsta monumentet 
al den christna skriftställareverksamheten, samt deras äkthet, 
åtminstone så vidt hon rörer de fyra första och största bref- 
ven, är höjd öfver hvarje tvifvel. Men Paulus, denne upprig- 
tige, store: Jesu apostel, skulle säkert med lågande ifver hafva 
tillbakavisat den hedern att blifvå på detta sätt gjord till ett 
med den gudomlige Herren sjelf. Med hvilken full förvissning 
han än talar såsom en fri och sjelfständig tolk af Jesu san- 
ning, talar han dessutom alltid sitt eget tungomal. Men Evan- 
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gelierna införa Jesus sjelf talande. De hafva från början 
aktats inom den christna kyrkan såsom en framställning af 
det, som Jesus sjelf talat och gjort. Och med all strid om 
deras äkthet samt tiden, när de blifvit författade, kan denna 
egenskap icke frånkännas dem. 

Dock kunna vi ej tillerkänna dem alla denna egenskap. 
Det fjerde evangeliet är till sitt skaplynne olikt de tre första. 
I hvilken härlig och hög dager det än framställer Jesus, och 
i hvilket djup och hvilken renhet det än meddelar Christen- 
domens hufvudsanningar, så förer likväl, enligt detta, Jesus ett 
helt annat språk än hos de tre första evangelisterna. Då 
han hos dessa sednare alltid uttryckte sig i bilder och korta 
tänkespråk, som, då de voro för höga för att fattas, likväl 
alltid måste verka gripande och förvaras uti minnet, så ingår 
han, enligt Johannis evangelium, åter i en ej sällan ganska 
abstract utläggning af den höga gudomssanningen; då, enligt 
de tre första evangelisterna, Jesus aldrig förrän inför Rådet 
offentligen framställde sig sjelf såsom Messias, så är han, en- 
ligt Johannis evangelium, åter ganska ifrig att framställa sig 
sjelf såsom sådan samt sitt förhållande till Fadren i detta 
hänseende. Detta gör, att, hvilken nu än må hafva författat 
Johannis evangelium, och på hvilken tid det må hafva blifvit 
författadt, vi omöjligen kunna betrakta det såsom en fram- 
ställning af Jesu factiska existens eller såsom hafvande ens 
för afsigt att meddela en sådan. Johannis evangelium är vida 
mer en läroafhandling än ett historiskt verk. Det är den 
andliga bilden af Jesus, men icke hans historiska existens, ' 
som det vill framställa. - 

Endast hos de tre första Evangelisterna meddelas oss 
alltså det, som omedelbart flutit från Jesu mun. Men, antin- 
gen man nu sätter författandet af dessa evangelier redan i. 
första eller först uti förra hälften af andra århundradet, är 


det naturligt, att dessa evangelier blott kunna innehålla det, 
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som den i kyrkan uppkomna traditionen om Jesus omför- 
mälde. Men med all den vördnad för Jesus, Församlingen hyste, 
och med. all hennes ifver att minnas och troget förvara hvarje 
ord, som flutit från hans mun, är ganska naturligt, att så väl 
författarnes eget sätt att se som ännu mer de sagor och le- 
gender, med hvilka den kyrkliga traditionen hade omspunnit 
hans person, måste inblanda sig i deras berättelser. Redan 
detta gör uti många fall icke liten svårighet att bestämdt af- 
göra, hvad ifrån Jesu läppar kan hafva utgått, eller i hvilken 
mån genom evangelisternas framställning hans ord blifvit för- 
ändrade, och läror lagda i hans mun, som omöjligt kunnat 
hafva från honom utgått. 

Härtill kommer en annan omständighet, nämligen den, 
att Jesus helt säkert aldrig hade för afsigt att meddela något 
exact lärosystem. Det gällde för honom mer att väcka med- 
vetandet om Gud samt om vår rätta salighet och bestämmelse 
än att berigtiga de falska föreställningar, som uti detta hän- 
seende egde rum, förvissad, att, derest det förra skedde, de 
falska föreställningarne äfvenledes efter hand skulle försvinna. 
Han kunde icke öppet angripa en lag och en gudstjenstlig ord- 
ning, som ännu omfattades af hela folkets allmänna vördnad, 
ty han skulle härigenom hafva stött sjelfva de fromma 
ifrån sig, men ock på samma gång hafva undergräft den 
grundval, på hvilken allena hoppet om en förbättrad och 
sann gudaktighet kunde byggas. Detta gör, att, ville man 
blott på enstaka yttranden utan hänsyn till sjelfva an- 
dan bygga en framställning af Jesu lära, man lätt kan på- 
börda honom läror, som äro i den mest uppenbara strid emot 
hans läras verkliga charakter och väsende. Han säger: «Om 
du frambär din gåfva på altaret m. m» (Matth. 5: 23); men 
ingen lärer häraf villja draga den slutföljden, det skulle Jesus 
härmed velat yrka, att den gamla offertjensten borde fortfara. 
På samma sätt säger han: «När J fasten m. m.» (Matth. 6: 
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16—18); men nedlade icke desto mindre, ehuru endast i lik- 
nelser (Matth, 9: 16, 17), den läran, att ingen fasta hörde till 
väsendet af en sann gudsdyrkan. Sammaledes höll han lagen 
och iakttog alla hans föreskrifter; men ingen kan nu ifraga- 
sätta, att ju Paulus rätt tolkade hans mening, när han lärde, 
att Christus är lagens ände. Men oaktadt allt detta, oak- 
tadt icke allenast dessa skenbara motsägelser, i det han läm- 
pade sina ord efter folkets fåkunniga föreställningar, utan att 
ingå i någon vederläggning af desamma, utan äfven oaktadt 
all vanställning af hans ord, som genom den äldsta försam- 
lingens fasthängighet vid sina insupna Judiska föreställningar 
samt oförmåga att fatta den höge Mästarens tankar må hafva 
inblandat sig i Evangelisternas berättelser; våga vi påstå, att 
hans läras verkliga anda framlyser nog klart, att, helst när vi 
härmed jemföra det sätt, hvarpå hans läras förnämsta tolkar uti 
den äldsta kyrkan, Ap. Paulus och författaren till Johannis 
Evangelium och Epistlar, fattade hans ord, allt missförstånd 
rörande hans läras verkliga. charakter bör häfvas. 

Hvad alltså först demonologien vidkommer, så var djef- 
vulen ett gängse folkbegrepp hos Judafolket vid Christi an- 
komst. Allt ondt, vare sig physiskt eller moraliskt, betrak- 
tades som ett djefvulens verk. Enkannerligen betraktades ga- 
lenskapstillstånd såsom sådana, för hvilka man sökte en för- 
klaringsgrund derutinan, att djefvulen farit in uti och tagit 
den häraf lidandes själ uti besittning. Af Christna Försam- 
lingen öfvertogs utan någon märkbar förändring detta Judiska 
folkbegrepp. Af detta begrepp betjenade sig äfven Jesus sjelf; 
och hvarföre skulle han ej hafva gjort det? Djefvulen var 
ett kort och begripligt ord såsom en beteckning af allt, som 
frestar menniskan till synd, af allt, som är i strid mot den 
gudomliga villjan. -Att rena och närmare bestämma begrep- 
pet kunde icke tillhöra honom. Detta måste öfverlåtas åt 
Församlingen. Men deraf, att han sålunda gjorde bruk af 
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begreppet, följer icke, att han sjelf delade de vidskepliga fö- 
reställningar, som folkmeningen förband med detsamma, ej 
heller, att han sjelf trodde på samt ville inskärpa läran om 
en - personlig djefvul Vi skulle säkert på aldragröfsta sätt 
missförstå parabeln om Jesu frestelser, om vi uti det i denna 
förekommande ordet djefvul ville inlägga ett sådant begrepp, 
och säkerligen icke heller mindre, der det uti hans öfriga lik- 
nelser och parabler förekommer. Ej heller lärer någon villja 
förbinda ett sådant begrepp med hans ord, då han vid Petri 
erinran, att han måtte skona sig sjelf, med anledning af Jesu 
förutsägelse om sin död, utbrast: «Gack bort, satan, du är 
mig till hinder, ty du besinnar icke, det Gudi, utan det men- 
niskor tillhörer» (Matth. 16: 21—23). 

Taga vi nu särskildt i betraktande de två enda ställen, ” 
der någon läroframställning är knuten vid användandet af detta 
begrepp, så bekräfta dessa lika litet detta crassa föreställ- 
ningssätt, utan äro snarare långt mer egnade att förskingra 
det.” På intetdera bland dessa ställen kan någon sund mening 
knytas vid hans läroframställning, så framt man ej vid det 
bruk af ordet djefvul, som Jesus sjelf gör, förstår det mora- 
liska onda öfver hufvud i dess phenomenala motsats till det 
goda. Det första bland dessa är hans genmäle mot pharise- 
ernas beskyllning, att han utdref djeflar med Belzebub,. djef- 


” >larnes öfverste (Matth. 12: 24 o. f., Luc. 11: 14—26). Han 


vänder sig mot detta ondskefulla tillmäle först sålunda, att 
han erinrar, att uti sådant fall satan vore söndrad mot sig 
sjelf och skulle arbeta på sin egen tillintetgörelse. Att detta 
påstående var en orimlighet, måste strax ligga i öppen dag 
"för hvar och en ; och att så är, det medgifva vi alla. Ond- 
skan uti en skepnad kan väl i åtskilliga fall motverka ond- 
skan uti en annan; girigheten kan få den magt öfver menni- 
skan, att hon ej tillåter henne slöseri; men en moralisk ondska 
förblilver det dock alltid, i hvilken form det från Gud vända 
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sinnet träder i dagen. Att detta ondskefulla tillstånd aldrig 
häfves, med mindre en god Guds kraft får magt öfver men- 
niskans sinne, det var den lärdom, han härmed förband. Bland 
Judarne sjelfva funnos besvärjare, hvilka berömde sig i någon ' 
mån af förmågan att kunna utdrifva djeflar, men alltid genom 
en god Guds kraft, såsom man höll före. Men, under det han 
beropar sig på denna folkföreställning, leder han deras tankar 
öfver på det rent andliga området, på det Guds rike, genom 
hvilket allena djefvulens magt tillintetgöres; att, derest sålunda 
det onda icke uti själens innersta djup är häfdt, det händer, 
att den orene anden vänder tillbaka och tager med sig sju 
andra andar, som värre äro än han, och de gå in i menni- 
skans själ och bo der. I sanning, vi skulle föga förstå det 
bildrika språk, af hvilket Jesus betjenade sig (under det 
likväl i hvarje bild ligger en sådan bestämdhet, att han just 
uttrycker, hvad han velat säga, men intet hvarken mer eller 
mindre), så framt vi ville tillägga honom de crassa föreställ- 
ningar, dem Parker velat förbinda med hans ord. 

Men ännu tydligare visar sig detta vid läroframställningen 
i Matth. 17: 14—21. Man hade fört till Jesu lärjungar en 
månadsrasande yngling; men de förmådde icke utdrifva den 
onde 'ande, - af hvilken han var besatt. När ynglingen sedau 
blifvit förd till Jesus och hade, återställd, gått bort ifrån ho- 
nom, frågade lärjungarne, hvarföre de icke förmått utdrifva ' 
den onde anden ifrån honom. Och Jesus svarade: »För eder 
otro - skull. Sannerligen säger jag eder: "Om J hafven tron 
som ett senapskorn, så mågen J säga till detta berget: Gack 
dädan dit bort, och det skall gå, och eder varder intet omöj- 
ligt.» Endast för den, som aldrig gjort sig reda för trons 
kraft, kunna dessa ord vara dunkla. Vetenskapen har lärt | 
att fylla dalar och genomspränga berg. Det gifves knappt 
någon så oländig natur, att hon lägger hinder i vägen för gen- 
omförandet af vår tids communicationsmedel. Hvad äro dock 
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dessa storverk mot det verk, som utfördes af Jesu ringa apost- 
lar? mot upprättandet af den församling, inom hvilken Guds 
ande verkar? mot slägtets lyftning ur dess förnedring och mör- 
ker till ett lif af sann frihet, ljus och lycksalighet? Ack! när 
jag tänkt på de berg af fåkunnighet, lastbarhet och mörker, 
hvilka ännu skyhögt resa sig i verlden, hur ofta hafva ej dessa 
ord fyllt min själ med förtröstan! Skulle någon ytterligare 
förklaring af dessa ord vara erforderlig, må vi blott hänvisa 
till berättelsen om det förtorkade fikonträdet (Matth. 21: 19— 
22), i sammanhang med hvilken desamma ord anföras. TI förra 
fallet förbindas de med det uti sin rot onda, uti det sednare 
med allt det tomma .och onyttiga, hvarpå ännu menniskolifvet 
är så rikt, för att med samma kraftiga ord tillkännagifva, 
hur både det ena och det andra måste vika för den Christna 
trons magt. Hur synas icke båda berättelserna nästan enkom 
tillkomna såsom vehikel för meddelandet af den höga under-' 
visning, som Jesus med dem förbinder! Och, när han härpå 
tillägger vid berättelsen om djeflautdrifvandet: »Dock detta 
slägte går icke ut utan med bön och fasta», är det väl någon 
lätt trollformel, sådan vidskepelsen vanligen tillgripit mot ima- 
ginära osynliga andeväsenden, som Jesus härmed velat anbe- 
falla? År det ej fastmer den hängifvenhet at Gud, den sjä- 
lens samling och vaksamhet, som alltid erfordras till förjägan- 
det af ondskans magt så väl utur vårt eget bröst som ur det 
-allmänna samlifvet. Denna undervisning synes hafva fullkom- 
ligt undfallit Parker. 

Gå vi nu till den andra vigtiga frågan, nämligen den 
rörande hans andra ankomst och denna verldens snart före- 
stående slut, så låta alla tre evangelisterna Jesus ganska be- 
stämdt förutsäga både den förra och det sednare. Mattheus 
låter Jesus förutsäga (Matth. 24: 29—36), att strax efter dessa 
dagars bedröfvelse (i anledning af Jerusalems förstöring) solen 
skall förmörkas, och månen icke gifva sitt sken, och stjer- 


I4 


norna skola falla från himmeln, och himlarnes krafter skola 
bäfva. Och då skall synas Menniskans Sons tecken på him- 
melen, och alla jordens slägten skola slå sig för sitt bröst 
och skola se Menniskans Son kommande i himmelens sky med 
stor magt och härlighet m. m. Densamma förutsägelse anföra 
med till en del samma ord jemväl de båda öfriga Evangeli- 
sterna (Marc. 13: 24—32 och Luc. 21: 25--33), och alla tre 
låta de Jesus förutsäga, att den då lefvande generationen icke 
skulle dö bort, förrän allt detta skulle ske. Jesu lärjungar 
och apostlar kunde nämligen aldrig fullkomligt skilja sig från 
sina gammaltestamentliga Messianska föreställningar, om de 
än genom Jesu undervisning hade fattat den sanna rätt- 
färdighet, som Gud begär, samt blifvit genom hans ande ut- 
rustade med kraft att om honom vittna. Den stora och för- 
skräckliga Herrans dag, om hvilken G. T:s propheter hade 
talat, förbundo de fördenskull med en ny Jesu ankomst. De 
skilde sig blott derutinan, att, under det somliga med denna 
nya ankomst förbundo verldens slut, andra åter: med den- 
samma, sedan de ondas hop blifvit utrotad och Satan bunden, 
knöto vidtagande af det tusenåriga rike, som, före den slutliga 
verldsförstöringen, genom Christus skulle upprättas (Upp. 19: 
20—20: 3). Oss förekommer det likväl icke antagligt, att 
Jesus, hvilken så ofta trädde upp mot sina lärjungars kötts- 
liga Messianska föreställningar, sjelf skulle varit behäftad 
med sådana, helst annars i hvarje ord af hans mun en klar- 
het i medvetandet af de gudomliga tingen, af andens hem- 
lighetsfulla kraft, framlyser, i jemförelse med hvilken allt det, 
som af andra i detta hänseende blifvit sagdt, är ett mörker. 
Liknelserna om ogräset bland hvetet (Matth. 13: 24—30), om 
senapskornet (Matth. 13: 31, 32), om surdegen (Matth. 13: 
33), om den i hafvet kastade noten (Matth. 13: 47—50), i 
hvilka alla Christus beskrifver oss det himmelska rike, som 
genom ' honom skulle komma, skulle blifva fullkomligt menings- 
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lösa, om man vid dem ville knyta de trånga föreställningar, 
af hvilka han enligt Parkers förmenande varit behäftad. Att 
dessa liknelser dock härflutit från Jesus sjelf, är desto mer 
afgjordt, då det kan visas, att de blott föga eller intet blif- 
vit förstådda af den äldsta kyrkan, ja, uti denna stund blott 
.endels. blifvit det af den Christna kyrkan i hennes helhet. 
Att detta Guds rike, d. ä. den ifrån Christus utgångna gudoms- 
anden, likt surdegen degmassan, efter hand, omskapande och för- 
”nyande, skulle genomtränga alla menskliga förhållanden; att 
genom denna andas kraft stora notvarp skulle ske, då hela 
folk skulle (såsom den gamla verlden under kejsar Constantin) 
samlas uti den Christna kyrkans sköte samt sedermera från- 
skiljandet af det inströmmade onda vidtaga; att ogräs skulle 
blandas med hvetet och båda växa tillsammans, tilldess de 
hade uppnått den mognad, att det ena kunde särskiljas från 
det andra, då Herren skulle utsända sina änglar till att för- 
samla ogräset och uppbränna det, — är det väl möjligt, att 
Jesus kunnat frambära dessa höga tankar inför verlden, så 
framt han verkligen hade delat den äldsta kyrkans kortsynta 
Judaiserande Messianska föreställningar? 

Så går uti de skrifter, som innehållas i. Bibeln, genom de 
förgängliga tidsmeningarne en klar ström af eviga gudoms- 
sanningar. De fåkunniga tidsmeningarne förmå dock icke för- 
dunkla honom, på hvilken dessa skrifter hänvisa såsom Herren 
Christus. | | | 

Ibland de misstag, dem enligt Parker Jesus skulle hafva 
gjort sig skyldig till, räkoar han äfven, att vi må förbigå alla 
andra mindre väsendtliga, inrättandet at Dopet och Nattvarden, 
om dessa verkligen härrört ifrån honom, det han betviflar. Om 
Dopet yttrar han: »Det var en vanlig ritus vid denna tid, använd 
till och med bland »heédningarne». Hos ett folk, som bodde i ett 
varmt klimat och så mycket älskade symboler som Judarne, var 
det en naturlig beteckning af den omväntdes förändring uti lef- 


96 


verne. ' Sinnliga menniskor måste tolka sin religion för sin- 
nena, — likasom Holländarne hafva sin bibel på Holländska. 
Det synes hafva varit endast en accommodation efter tidens 
behof, likasom han talade sitt folks tungomål. I samma anda 
höll han påska och anbefallde den botade spetälske frambära 
det vanliga offret. Lade han någon vigt på detta bud? Räk- 
- nade han det af något värde i sig sjelft? Vi skulle då nöd- 
gas fälla en tår för svagheten; ty ingen utvärtes act kan för- : 
ändra hjertat, och Gud kan lika litet bedragas som behagas 
eller tjenas genom en form. Finnes något skäl att antaga, 
att hans mening var, att det för all tid skulle fortfara? Det 
säges visserligen, att han befallde sina lärjungar, att de skulle 
lära alla folk, döpande dem i Fadrens, Sonens och den Helige 
Andens namn. Men alldenstund Apostlarne aldrig omtala be- 
fallningen, måste hon, såsom motsatt den allmänna andan af 
hans bud, sättas ibland "de många andra saker, som måste 
noga undersökas, förrän de tillskrifvas honom.» Om Herrans 
Nattvard säger han åter: »Den andra rituala formen, — var 
hon af mera vigt än den första? Hvem skall öfvertyga oss, 
att Herrans Nattvard var ämnad att vara mer -permanent än 
fottvagningen, — som påfven äfvenledes efterhärmar? Satte 
han något värde på anordningen af bröd och vin? afsåg han, 
att hon skulle sträcka sig utom det sällskap, som då var 
närvarande? Om vi få tro berättelsen, så bad han sina vän- 
ner vid måltiden tänka på honom, när de bröto brödet: — 
ett enkelt, naturligt, skönt uttryck af tillgifvenheten. Var 


detta grundvalen för en form, som skulle vara evigt — en 
form af värde i och för sig, — en form, som är väsendtlig 
för menniskans andliga väl, — en form, som behagar Honom, 


hvilken är allt i alla? Att säga, det Jesus lade någon vigt på 
densamma såsom. en beständig ritus, det är att gå utöfver 
hvad som är skrifvet; — det tarfvar intet svar»"). 
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Vi skulle likasom Parker »nödgas fälla en tår föp svag- 
heten», om Jesus med dessa sacramenter förbundit de magiska 
föreställningar, dem kyrkan redan tidigt förband med desam- 
ma. Men att han detta ej gjort, torde icke behöfva bevisas. 
Hvad deras fortfarande bestånd åter vidkommer, så tilltro vi 
oss icke afgöra, huruvida en tid skall komma, då dessa sacra- 
menter icke längre skola aktas behöfliga och icke mer skola 
intaga något rum i den Christna culten. Men hvad vi veta, 
det är, att de uti det äldsta christna församlingslifvet intogo 
en så stor betydelse, att utan dem församlingens bestånd och 
segerkraft ej varit möjliga. Tänker man sig, det hade de 
Christna förblifvit ett slags hemlig orden, och ingen beteck- 
nande act såsom dopet funnits, hvarigenom de offentligen upp- 
togos till Församlingens medlemmar, så skulle kyrkan, om 
hon ens kunnat hafva bestånd, dock aldrig hafva blifvit en 
magt 'i verlden, för hvilken hednaculterna måst vika. Lika 
litet kunde ock kyrkan hafva haft bestånd, om icke en cult 
funnits, som förenat hennes medlemmar. Men hvilken act af 
culten var väl af högre betydelse än Herrans Nattvard, denna 
kärlekens måltid, hvilken, på samma gång han förenade dem 
med Gud och Christus, tillika förbrödrade med hvarandra 
Församlingens medlemmar, både höga och låga, både herren 
och slafven uti en tid, då den sednare knappt var aktad för 
en menniska? Om Jesus alltså har instiftat Dopet och Natt- 
varden, det vi i strid mot Parker hålla före, — att Paulus 
ansåg dem såsom af honom instiftade, se vi tydligt (jfr I Kor. 
11: 23), — så har han härigenom endast träffat en anordning, 
som var nödvändig för -fullbordandet af det stora verk, för 
hvilket han hade kommit i verlden, — för verldens frälsning 
och förnyelse. »I Christendomen finnes mjölk för små barn 
och stadig föda för män, att sanningen må gifvas efter det 
mått, hvari de kunna mottaga henne», anmärker uti detta 
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hänseeyde Parker sjelf. Vi villja icke tvista med Parker, i 
hvilken mån tillämpningen af dessa ord här varit fullt rättvis 
och befogad; vi endast anmärka, att, om så vore, Jesu vishet 
härutinan framlyser så mycket mer, i det han så underbart 
skiftat sin sanning efter måttet af vår fattningsförmåga. 

Vi hafva härmed redan anfört neg för att beteckna Par- 
kers ståndpunkt. Vi hafva visat, att, då han erkänner Chri- 
stendomen för den absoluta religionen, han likväl icke erkän- 
ner honom för fullt absolut, sådan stiftaren sjelf fattat den- 
samma; att, huru mycket han skiljer imellan kyrkornas Chri- 
stendom och Christi egen, han likväl icke anser ens den sed- 
nare för fullt ren och fullkomlig; att, om han än är absolut 
till sina hufvudprinciper, dock dessa ifrån början aldrig fatta- 
des rätt klart ens af stiftaren sjelf. Klart är då äfvenledes, 
att den Christna kyrkan hvarken kan eller bör stadna på den 
punkt, på hvilken stiftaren sjelf lemnat sitt verk. Också, i 
hvilket mörker än de gamla kyrkosamfunden äro fångna, som 
hårdnäckadt hänga fast vid sina fornåldriga absurda läro- 
stadgar, skall likväl kyrkan redan hafva gått icke litet fram- 
om honom. »Om Jesus af Nazareth», yttrar han uti ett af 
de i skriften Om Religion och Religiositet meddelade tal, — 
»om Jesus af Nazareth komme tillbaka på jorden och predi- 
kade sina theologiska satser, såsom han lärde dem i Judeen, 
så skulle de icke mer anses för Christendom. Ja, jag tror 
till och med, att ingen af Apostlarne skulle, uti någon kyrka 
i verlden, anses för en Christen. Ty först och främst har 
sedan - deras tid ett verkligt framåtskridande inom mensklig- 
heten egt rum, och våra predikanter hafva öfver hufvud låtit 
många af Apostlarnes villfarelser falla och antagit flera nya 
sanningar, som. tillhöra vår tids religiösa känslor, föreställnin- 
gar och lif; och på sådant sätt har ett verkligt framskridande 
i religiöst hänseende egt rum.» 
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Man läser på ett annat ställe hos Parker"): »Man har 
någon gång fruktat, att Christendomen är i fara, att hans da- 
gar äro räknade. Om kyrkornas Christendom är detta otvif- 
velaktigt sannt; detta barn af många fäder kan icke dö för 
snart. Men Christi Christendom, absolut religion, absolut sed- 
lighet kan icke förgås; aldrig förrän kärlek, godhet, gudsdyr- 
kan, tro, förnuft försvunnit ur menniskans hjerta; aldrig förrän 
Gud smälter bort och försvinner, och ingenting intager Hans 
plats, som är allt i alla» Det kan, när man läst dessa ord, 
icke litet öfverraska att läsa hos samme Författare, att, der- 
est Jesus nu stode upp och predikade sina läror, de knappt 
mer skulle anses för Christendom; att till och med dessa kyr- 
kor, de der dock icke för hastigt kunna dö bort, och hvilkas 
villfarelser han så biert skildrar, skola till den grad gått 
framom Jesu apostlar, att dessa sednare knappt uti någon 
kyrka skulle anses för Christna. Väl har man ofta felat emot 
historien och satt sin egen phantasi i den historiska erfarenhe- 
tens ställe; värre har dock någon, mig veterligen, aldrig gjort 
det. Men hvilken trogen lärjunge af Parker skall, när han 
hörer eller läser sådant, mer taga Nya Testamentet i sin 
hand? i Re 

Det är naturligt till följe af allt detta, att Jesus enligt 
Parker icke kan vara den Christus, som han sjelf bekände sig, 
icke ljuset, icke vägen, sanningen och lifvet, såsom han af 
författaren till det fjerde evangeliet så sannt och så härligt 
beskrifves, icke hufvudet för sin församling, icke den per- 
manenta eviga källan för allt gudomslif hos vårt slägte. An- 
den, den der skall leda oss i all sanning, skall nu mer icke 
behöfva förklara oss honom, icke behöfva taga af hans, det 
han förkunnar. Var Jesus än »den högste hitintills kände 
representanten af Gud», så var han derföre icke den absolute 
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tolken af den eviga gudomssanningen, och hvilken derföre 
också städse måste vördas såsom vår Konung, Frälsare och 
Saliggörare. Också kallar honom Parker aldrig Christus, an- 
seende detta namn förmodligen endast som en beteckning af 
ett föråldradt Judiskt begrepp. Om Parker än skattar Chri- 
stendomen, ja erkänner honom för en vida högre religionsform 
än hvarje annan sådan från längesedan förflutna sekler, är 
dock hans ställning till densamma så väl som hela hans bruk 
af detta ord ganska sväfvande och obestämdt. 

Men kan då menniskoslägtet i religiöst hänseende stå 
stilla? Måste det icke så väl i detta som uti hvarje annat 
hänseende gå framåt på sin odlingsbana? skall någon fråga. 
Ja, det måste det. Men öfver den en gång uppdagade abso- 
luta sanningen kan verlden uti all evighet aldrig gå. Astro- 
nomien har gjort stora framsteg sedan Newtons dagar; men 
den af Newton upptäckta gravitationslagen hatva dock dessa 
framsteg icke kullkastat. Verlden har, sedan ångans kraft 
blifvit uppdagad, gjort stora framsteg uti användningen af 
denna kraft; men sjelfva den stora sanning, som ledde till 
bruket af denna kraft, förblifver dock under detta allt den- 
samma. Har menskligheten en gång kommit derhän, att hon 
ej mer af tanklös sägen eller på grund af kyrklig auctoritet, 
utan i kraft af insigt, full tro och öfvertygelse erkänner Jesus 
såsom Christus, den absolute ledaren i all religiös och sedlig 
sanning, då först är tiden, att några stora framsteg i andligt 
hänseende kunna göras, på samma sätt som i naturveten- 
skapligt hänseende, sedan man en gång kommit naturens all- 
männa lagar och krafter på spåren. "Kan man än icke gå 
utöfver de principer, som af den korsfäste en gång blifvit 
kungjorda verlden, så skola dock det allt djupare uppdagandet 
af dessa principers sanning, bortfäjandet af allt det, som är i 
strid mot desamma, samt dessa principers allsidiga tillämpning 
uti lefvernet i hvarje tid gifva vårt slägte nog att göra, lik- 
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som det icke är att befara, att menniskoslägtets framsteg uti 
naturens kännedom skola afstadna, derföre att man i känne- 
domen af naturens lagar har kommit till någon ledning för 
sina forskningar. Sjelfva den dragning emot ljuset, som är 
nedlagd i vår natur, är oss en borgen, att menniskorna städse 
skola erkänna Jesus Christus såsom verldens ljus, om än uti 
en tid, då anden först börjat lossas från ledbandet af förål- 
drade läroformler, icke alla skulle förmå det. Att Parker icke 
har förmått det, villja vi mest tillskrifva den brist på histo- 
riska studier, som nekat honom att med klarhet kunna skönja 
vårt slägtes utvecklingsgång. 

Men, jemföra vi vår egen tid med den äldsta kyrkans, 
så kunna vi ej i sanning skatta högt de framsteg, som uti 
religiöst hänseende blifvit gjorda... I allmän odling hafva de 
Christna folken på några aårhundradren gjort ganska stora 
framsteg; hela lifvet, så det offentliga som enskilda, har hos 
oss antagit ett ojemförligt högre och ädlare skick, mot hvad 
det hade i den förslappade sjunkna gamla verlden vid Christi 
ankomst; många vidskepliga föreställningar ha blifvit bort- 
nötta. Men, om vi ej dela med den äldsta kyrkans chilia- 
ster förhoppningeai om ett Guds rike, som på utvärtes sätt 
genom tecken och under skulle tillvägabringas, så kunna vi 
ej räkna det för ett framsteg, att sedermera den Christna 
kyrkan släppt nästan allt bopp om ett Guds rike på jorden. 
ur ögonen samt förbytt det till ett himmelrike, som först efter 
döden skall upplåtas för den fromme. Om under loppet äf 
aderton århundraden generation efter generation har förgatt, 
utan att den förbidade verldsdomen och Christi nya synhga 
ankomst har inbrutit, så har dock kyrkan derföre icke fråit- 
gått de Judiskt Messianska föreställningar, bvilka för dessa 
förbidanden lågo till grund. Vi hafva dem åtminstone till for- 
men ännu qvar i dogmerna em de yttersta tingen. Och, om på 
.sanima sätt många i likhet med Parker icke kunna betrakta 
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annat än såsom en villfarelse Apostlarnes lära om en evig 
fördömelse, — en lära, den der 1 sjelfva verket ej heller öf- 
verensstämmer med Jesu läras anda, — så tillhör denna lära 
likväl ännu kyrkans allmänna lärosätt. Med ett ord: vi veta 
knappt någon villfarelse hos den äldsta kyrkan, från hvilken 
den Christna verlden hitintills mägtat frigöra sig, men deremot 
desto flera ovärderliga, evigt beståndande sanningar, som hit- 
intills knappt hafva ingått uti det allmänna religiösa åskåd- 
ningssättet. Just den så allmänt rådande fasthängigheten vid 
förgångna tiders läroformer visar, att vi med hänsyn till måt- 
tet af religiös odling ännu äro såsom små barn, hvilka icke 
tilltro sig släppa stödet för att ej falla. 

Huru man ens skall komma längre, så framt man ville 
öfvergifva den enda grunden, som uti Jesu Christo blifvit 
lagd, första vi ej. Vår glädje och vårt hopp är, ati med 
få undantag nästan alla, som arbeta för en kyrklig reform, 
också bygga på honom. Till och med män, som icke gjort 
sitt namn frejdadt uti kyrkligt hänseende, hänvisa dock nästan 
alla till honom. Vi anföra såsom prof följande utdrag ur ett 
bref från Beranger: 

»Hvilken vishet'» säger han, under det han talar om Je- 
sus, »hvilket sundt praktiskt förstånd! Huru lämpar icke han 
de högsta sanningar efter folkets fattning! Att bättre in- 
skärpa sina läror i mängdens hjertan kläder han dem i lik- 
nelser. Jag talade härom nyligen med Eugene Sue. "Och 
hvarifrån hemtar Ni dessa beundransvärda saker? frågade 
mig författaren till Den vandrande Juden. — Från Evange- 
lium, min vän. Ni är en Christen, som aldrig läst Evange- 
lium. Läs då det och möt med det Jesuiterna i edra roma- 
ner! Uppfinn icke dikter! Evangelium är Jesuitismens motgift; 
illslughetens antipod är Jesus. Jesus är hvarken munken el- 
ler presten, utan menniskan. Munken ställer sig öfver natu- 
ren; presten håller sig utom umgänget: Christus förblifver 
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städse trogen naturen, dväljes städse bland menniskorna; för- 
blifver städse den sanna menniskan: det är just härigenom 
han är verkligt gudomlig. Man måste då lära folk att noga 
skilja mellan presten och religionen; mellan Roms Christen- 
dom och Christi Christendom.» 

För fromma, som fatta mer med sin religiösa känsla än 
sitt förstånd, skall också tilläfventyrs sjelfva det ämne, vi här 
behandlat, vara frånstötande. 

Parker, att vi måtte återvända till honom ännu en gång, 
var åter, fastän religionslärare, en fullkomlig antipod till de 
prester, på hvilka Beranger hänsyftar. Uti det allmänna men- 
niskolifvet dvaldes han med hela sin själ, och för sitt folks 
sedliga lyftning och törädling arbetade han med rastlös ifver. 
Likt forntidens propheter, straffade han med eldig tunga och 
med oförskräckt mod dess vanarter. Med större allvar har 
svårligen någon ifrat mot slafinstitutionen och mot de omensk- 
liga lagar, som anbefalla gripandet af förrymda slafvar, emot 
den crassa vinningslystnad, som anser alla medel för goda, 
blott de öka ens rikedom, emot den skamliga sjelfviska poli- 
tik, som lemnar ur ögonen menniskokärlekens och den sedliga 
rättvisans bud. :Men, gjorde han sig härvid i någon mån skyl- 
dig till det, som Beranger förebrådde Eugene Sue, i det han 
icke hänvisade sitt folk till evangelium, så är dock hans sed- 
liga allvar omisskänneligt och sammaledes äfven hans klara 
medvetande af det mål, det folken så uti lagar och samhälls- 
inrättningar som i sitt enskilda lif böra närma sig. Men huru 
allvarligt han ock städse ifrade för en i lefvernet sig kungörande 
gudaktighet, förbisåg han likväl tilläfventyrs allt för mycket de 
villkor för gudaktigheten, som ligga derutinan, att menniskan 
understundom hvilar ut från verksamhetslifvet för att i bö- 
nens stilla umgänge med Gud hemta kraft till den invärtes 
menniskan. Så läsa vi äfven om Jesus, huru han, när dagen 
var ändad, gick på afsides rum till att bedja. Om forntidens 
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fromma icke sällan förtärde sig sjelfva i andaktsöfningar utan 
något yttre verksamhetsmål, gör man sig nu kan hända ofta 
skyldig till en motsatt förvillelse, att under verksamheten utåt 
förlora ur sigte det, som gifver en mensklig själ hennes rätta 
kraft och spänstighet. Men, skulle härtill Bibeln läggas å sido, 
och menniskors blickar icke mer rigtas på den korsfäste, så 
skulle ofelbart, oaktadt all var beprisade upplysning och phi- 
lanthropi, hela odlingen snart urarta till en flackhet, hvarom 
vi knappt kunna göra oss någon föreställning, och för den 
häraf uppkommande förslappningen alla bättringsrop förklinga 
fafängt, likt fordomdags i den gamla Romareverlden. 

Imellertid, om vi ej kunna annat än uttala vårt allvar- 
liga ogillande af den frikyrkliga ståndpunkt, Parker intager, 
villja vi ej neka, att från hans skrifter mycket godt är att 
hemta. Otvifvelaktigt har han hos många upplifvat interesset 
för religiösa frågor och rigtat deras blick mot de högsta före- 
mål för anden... Och, om vi ej kunna frikänna honom från 
förvillelser: — hvad mer? Jorden mottager i sitt sköte icke blott 
det friska sädeskornet, utan äfven agnarne. Det förra låter 
hon bära frukt till nya skördar, de sednare upplöser och för- 
multnar hon. Samma process försiggår äfven städse uti men- 
niskolifvet. Uti Guds vishet är allt så anordnadt, att hvarje 
missrigtning snart finner sitt berigtigande. Blott den, som 
förbiser betydelsen för vårt slägtes utveckling af den strid, 
hvilken verlden företer, och, utan allvar och kraft uti sitt 
sanningssträfvande, ser sig om efter ett yttre stöd, vid hvilket 
han, likt rankan vid sin stam, må klänga sig fast, begär nå- 
gon absolut fullkomlighet hos sina medmenniskor. 


-” 


é ” III. 


Hvad är sanning? 


Med särskild hänsyftning på en artikel i Väktaren 
M 28 d. å. 


Det gifves säkerligen ingen fråga, som från det första 
uppvaknandet till medvetande af något högre än det sinnli- 
gen förnimbara lifligare har sysselsatt den forskande anden, 
likasom ingen högre och vigtigare fråga pgifves, hvarpå en 
menniskas uppmärksamhet kan rigta sig. Och, om än religions- 
läran härvid sökt komma menniskan till hjelp med sitt svar, 
så ligger det i sakens natur, att, medan religionskunskapen 
sjelf, i likhet med hvarje annan kunskap, städse är stadd uti 
en utveckling, nya försök att besvara frågan äfvenledes städse 
mäste framkallas, så mycket mer, ju mer afvikande från hvar- 
andra de svar äro, som låta förnimma sig. 

Dock, frågan är i sig sjelf af så vidsträckt omfång, att, 
derest något svar på henne skall blifva möjligt, en närmare 
bestömning af densamma mäste göras. Na väl! vi inskränka 
henne just till detsamma omfång, hon måst hafva, då hon uti 
Johannis Evangelium lades uti Pilati mun. Hon var i den 
förnäma Romarens mun ett uttryck af tvifvel på all sanning 
eller, som är detsamma, på vår förmåga att någonsin kunna 
komma till någon viss och tillförlitlig kunskap rörande de 
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högsta föremålen för vår ande. År någon sådan sannings- 
kunskap möjlig? Detta blifve fördenskull ämnet för vår un- 
dersökning. 

Vi lära knappast ens behöfva antyda, hvilken magt ligger 
på denna fråga. År ingen sanvingskunskap oss möjlig, så äro 
vi ock med detsamma i saknad af all ledning och allt ljus 
för var ande, ja, hvad häraf äfvenledes är en följd, af all 
kraft, all frid och fröjd för vår själ. Vi famla då i ett mör- 
ker, under det inzen vederqvickande sol lyser oss på vår stig 
och sprider sitt blida ljus öfver föremålen omkring oss. Om 
något framskridande i sanningens kunskap, om någon tillväxt 
uti det goda och rätta, eller, med andra ord, om någon Guds 
rikes tillväxt och förökelse kan då naturligtvis lika litet blifva 
fråga. Ty, om en Gud och en gudomlig styrelse väl gifves, 
det man med nekandet af vår förmåga att känna sanningen 
dock ganska väl kan sätta tro till, så kan det uti sådant fall 
imellertid icke vara oss gifvet att njuta den rätta fröjden af 
hans varelse och hafva uti honom vårt lif, samt, hvad just 
hörer till sjelfva väsendet af detta lif, att under sanningens 
ledning verka hans verk; det vi ej kunna, annat än i mån af 
var kännedom af sanningen. 

Dock, för ett klarare utredande af vårt ämne måste vi 
först noga göra oss reda för denna kunskaps föremål, samt för 
det andra undersöka, i hvilken mån denna kunskap skiljer sig 
från annan kunskap. 

Man har, då den sanning, hvarom här handlas, i grunden 
sammanfaller till ett med vår religionsläras höga föremål, 
under denna icke sällan dragit ämnen, om hvilka visserligen 
intet vetande är oss möjligt. Grekerna hade sitt hades och 
sitt elyseum, Judarne sitt scheol med dess underafdelningar; 
de Christna hafva sin himmel och sitt helvete, dem vi ej säl- 
lan finna framställda och beskrifna under hvarjehanda sinnliga 
bilder. Tänker man sig, det skulle dessa bilder icke vara ett 
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försinnligande af något, som i sig sjelft icke kan på sinnligt 
sätt fattas, utan verkliga skildringar af tillstånd, i hvilka de 
hädangångna, allt efter som de tillhöra de frommas skara eller 
de ondas hop, efter döden skola försättas; så kunde dessa, 
hur sanna och rigtiga de än måtte vara, dock icke vara några 
egentliga föremål för vårt vetande. De kunde blott vara 
underrättelser, som, då vi hvarken på erfarenhetens väg ej 
heller genom något slags slutkonst kunna om dem komma till 
någon kunskap, vi endast på grund af utvärtes myndighet 
måste antaga. En annan fråga är, huruvida Christus sjelf 
meddelat några sådana underrättelser, eller huruvida icke vid 
noggrann pröfning af alla ord från Jesu mun, som härvid pläga 
åberopas, vi snarare ledas till att stadna vid det, som-i 1 
Joh. 3: 2 oförtydbarligen säges: »Vi äre nu Guds barn, och 
det är ännu icke uppenbart, hvad vi varda skole.» 

Lemnar man deremot till sides alla dylika beskrifningar, 
de der dock icke intaga annat än ett ganska tvetydigt rum i 
religionsläran, blir härnäst fråga: i hvilken mån Gud sjelf kan 
kännas. Härom har inom den Christna kyrkan städse varit 
strid, i det att somlige ganska starkt betonat vår oförmaga 
att känna honom, andra tvärtemot vår förmåga af denna 
kännedom. För bådadera kunna yttranden i N. T. andragas. 
Så säges det i Joh. 17: 3: »Detta är det eviga lifvet, att de 
känna dig allena sann Gud och den, du sändt hafver, Jesum 
Christum.» Men å den andra sidan säges, I Tim. 6:16, att 
Gud »bor uti ett ljus, dit ingen komma kan« (9ös åtppsitov). 
Men dessa olika betraktelsesätt böra i sjelfva verket icke an- 
ses såsom varande sinsimellan i någon strid. I sin oändlig- 
het är visserligen Gud höjd öfver vår fattning; men å den 
andra sidan är han ej absolut okänd: han är oss uppenbar 
vorden i verldsalltet och framför allt uti Jesu Christo. Den 
sanning, om hvilken här fråga är, har alltså endast till före- 
mål det, som rörande honom blifvit oss uppenbaradt: hans 
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kärlek, hans vishet, hans helighet, hans rättvisa, hans vård 
om sina skapade verk. Dernäst om vårt förhållande till ho- 
nom och vår sedliga kallelse och bestämmelse, om vår natur, 
betraktad i den gudomliga sanningens ljus, samt om vårt rätta 
lif och vår lycksalighet. 

Jemföra vi nu denna sanningskunckap med andra grenar 
af mensklig kunskap, så bära de alla deruti en likhet, att vi 
allenast på grund af egen erfarenhet eller bevisning kunna 
bekräfta något såsom fullt visst och sannt. Var kunskap kan 
vanligen icke omfatta mer än en ringa del af de föremål, 
med hvilka snillets eröfringar och ärtusendens erfarenhet hafva 
gjort vårt slägte bekant. Vi måste fördenskull antaga kan 
hända det mesta på god tro utan egen pröfning och erfaren- 
het; men, derest vi verkligen kunna säga om någon sak, att 
vi veta henne, så är det, endast emedan vi genom egen erfa- 
renhet och studium förvissat oss om hennes sanning samt 
gjort henne till vår egen subjectiva besittning. Den uti ma- 
thematikens mvsterier oinvigde må tro på de sanningar, som 
denna vetenskap lagt i dagen, så inser dock endast ma- 
thematikern dessa sanningars inre nödvändighet, och en- 
dast han kan af dessa sanningar göra bruk. På samma sätt 
med hvarje annan, vare sig physisk, chemisk eller mechanisk 
sanning, till hvilken naturvetenskapernas studium har ledt. 
All sådan sanning stödjer sig städse på de lagar, som genom 
aktgifvande på naturens förborgade krafter efter hand uppdagats 
för vårt slägte, och bär uti sig sjelf, i sjelfva kännedomen om 
densam na, tillika sin förvissning. Endast i mån af sin insigt 
i densamma kan man ock göra af hvarje sådan sanning något 
praktiskt bruk och nagon tillämpning. Men gäller detta äf- 
venledes om den sanning, som är det högsta föremål för var 
kunskap? Ja, uti hela dess vidd? Den religiösa sanningen 
kan lika litet bli någons tillhörighet, med mindre han genom 
aktgifvandet på Guds ord och verk samt allvarlig begrundning 
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af desamma gjort henne till sin besittning. Endast denne 
kan fröjda sig i sanningens ljus, och endast för honom kan 
hon blifva en ledtråd i hans lefnadsvandel. 

Jag vet, hur mycket detta påstående står i strid med en 
annan kyrklig lära, som ännu har mängden iblaud kyrkans 
män och utom dem alla religiösa indifferentister på sin sida. 
Den uppenbarade gudomliga sanningen är höjd öfver allt för- 
nuft, har den Romerska kyrkan lärt; men, derföre att hon 
detta är, derföre må man heller icke besvära sig med hennes 
utgrundande. Man må allenast lägga sitt samveteien paters 
hand, dämpa hvarje tvifvel, fast tro på det,scm kyrkan lärer, 
till och med om man sjelf icke känner och förstår det; man 
är då en from och lydig kyrkans son och går den raka vägen 
till himmelen. År denna lära väl ny och ohörd ibland oss? 
Eller drifva icke äfven vår kyrkas män den läran, att den 
gudomliga sanningen är höjd öfver allt förnuft och allt begri- 
pande? Har man ej, glömsk af vår kyrkas upphof, sökt fästa 
ett slags elakt kännetecken vid dem, som djerfvas påstå, 
att jemväl med hänsyn till detta lifvets högsta sanning sam- 
ma fria pröfningsrätt som vid all annan sanning måste ut- 
öfvas, om hon på sjelfständigt sätt skall kunna tillegnas och 
bli vår verkliga egendom? Dock lärer ingen på fullt allvar 
villja påstå, att i en slösinnad minneskunskap någon verklig 
kunskap ligger; och, om i katechesens ord, då det säges, att 
»en Christen nödvändigt måste känna och tro» vår trosläras 
förnämsta stycken, »om han vill salig varda» (se Fr. 110), 
någon sund tanke innefattas, kan det ej vara en sådan kun- 
skap, som dermed afses. Det var ej heller såsom en sådan 
minneskunskap, Christendomen först blef predikad och annam- 
mad 'i verlden. Den tro, som på alla orter, der Evangelium 
blef förkunnadt, kom menniskor att, öfvergifvande sin gamla 
gudsdyrkan, sluta sig till de Christnas hop, under det denna 
ännu var allmänt smädad, grymt förföljd och föraktad, var 
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dock ej denna slösinnade auctoritetstro. En sådan tro och guds- 
kännedom, om hon ens med detta ord må benämnas, skulle icke 
hafva varit den kraft, som mägtat öfvervinna den verld, hvilken 
ifrån början hätskt stod det Christna namnet emot. Men också 
var det ej heller en sådan tro, som Christi apostlar ville inskärpa. 
De skalle då icke så idkeligen hafva uppmanat att »pröfva 
allt och behålla det godt är» (1 Thess. 5:21), »att alltid vara 
redo till att svara hvar och en, som begär skäl för deras 
hopp» (1 Petri 3: 15). 

Men om än den religiösa kunskapen, det andliga lifvets 
kunskap, har en fullkomlig likhet med hvarje annan gren af 
kunskap, derutinan att hon blott såsom subjectivt tillegnad 
kan blifva någons besittning och, endast i den mån hon detta 
är, kan bära några frukter, så för vår egen frid och tillfreds- 
ställelse som för Guds rikes förökelse i verlden, så är hon i 
andra hänseenden åter olik all annan kunskap. Det andliga 
lifvets sanningar kunna icke likt mathematikens genom några 
stränga bevisningsformler läggas i dagen; ej heller hafva dessa 
sanningar likt mathematikens det logiska tänka't till sin första 
och enda förutsättning för att fattas. Det är till religions- 
och samvetskänslan det andliga lifvets kunskap i första rum- 
met vänder sig. . Hon rigtar sig till det högsta, bästa, renaste 
och ädlaste i vär natur. Det är en verklig hängifvenhet åt 
de höga föremålen, ett rent hjerta, ett oskrymtadt sedligt all- 
var, som uti första rummet erfordras, att hon ma fattas och 
tillegnas. »De renhjertade skola se Gud» (Matth. 5: 8); »den, 
som gör sanningen, han kommer till ljuset» (Joh. 3: 21), in- 
tygar äfvenledes N. T. Ej heller har denna kunskap den för- 
delen, att hennes resultater, likt naturvetenskapens, kunna 
sinnligt åskådliggöras till och med för dem, som icke hafva 
tillegnat sig hennes ledande sanningar i och för sig. Af elek- 
tricitetens kraft kan genom sändandet af telegrammer äfven 
den betjena sig, som icke det minsta gjort sig reda för sjelfva 
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väsendet af denna kraft; luftens partiklar kan man fördela, 
solstrålens styrka och lopp kan man mäta, tyngdkraften kan i 
ziffror på det aldra noggrannaste bestämmas; men för det 
andliga lifvets krafter har man icke påfunnit några mätnings- 
instrumenter; ja, alla andelifvets krafter äro i sig sjelfva för 
höga, att några verktyg för dem ens låta tänka sig. Men 
härutinan delar det andliga lifvets kunskap blott samma lott 
med all annan humanistisk kunskap. Statsläran är äfvenledes 
en kunskap, hvars verkningar icke kunna genom någon mått- 
stock mätas, ej heller uti ziffror bestämmas. Likväl kan det 
icke undfalla någon, huru af det sätt, hvarpå hennes läror 
ingå uti ett folks medvetande, dess väl eller ve, dess frihet 
eller ofrihet, ja hela dess nationala existens till hufvudsaklig 
del beror. Vi lemna här obeaktad den stora vigtiga frågan, 
i hvilken mån denna lära sjelf beror af den högsta kunskapen 
eller af det sätt, hvarpå ett folk uti den sanna gudaktighetens 
ljus har fattat sin sedliga bestämmelse. 

Men änskönt således det andliga lifvets sanningar icke 
kunna bringas under några mathematiska bevisningsformler, 
äro de derföre mindre vissa och tillförlitliga? Af sjelfva or- 
det tro, med hvilket omfattandet af dessa sanningar strax ifrån 
Christendomens början blifvit betecknadt, kan väl så synas. 
Med ordet tro beteckna vi nämligen i dagligt tal det, som väl 
kan hafva en viss grad af visshet för det troende subjectet 
sjelft, men det man dock icke vågar intyga med samma viss- 
het som det, man säger sig veta. Det andliga lifvets kunskap 
har någon likhet med konstkännedomen. De intryck, konst- 
kännaren erfar vid betraktandet af ett konstverk, kan han väl 
framställa och beskrifva, men kan dock icke göra dem fattliga 
för den, som aldrig sjelf betraktat ett konstverk. De tankar, 
konstnären i sitt verk velat försinnliga, kan han väl fatta, ja, 
fatta dem med den fullkomligaste och klaraste förvissning; 
men, likasom dessa tankar sjelfva alltid förblifva en hemlighet 
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för den, som aldrig vändt sin blick mot några konstföremål, 
förblifva alla beskrifningar om desamma det desto mer, ty 
dessa kunna i sjelfva verket icke fattas, annat än i 'den mån 
konstsinnet genom eget betraktande af konstföremål blifvit 
uppöfvadt. Så äfven den Allsmägtiges kärleks och vishets 
tankar! De måste, hvilken fast och fröjdefull förvisening de 
må hafva för den fromme betraktaren, dock alltid förblifva 
en gåta för den, som aldrig allvarligt vändt sitt sinne mot 
några högre föremål än de förgängliga. 

Taga vi nu särskildt i betraktande de förnämsta föremål, 
som den religiösa tron omfattar, så äro de visserligen till en 
del sådana, att ingen menniskotanke har mägtat utgrunda dem. 
Så Guds försyn eller den gudomliga omvårdnaden om oss. 
Christus har endast hänvisat oss till blommorna på marken, 
huru Gud kläder dem, och till foglarne under himmelen, huru 
Gud föder dem, uppmanande oss att desto mer förlita oss på 
samma gudomliga omvårdnad, då vi dock äro mer än dessa. 
Men härvid stadnar han, och ingen mensklig vishet har här- 
till förmått tillägga något. Hans ord vinna en ökad styrka, 
när man betraktar den underbara vishet och ändamålsenlighet, 
som genomgår hela universum, och ännu mer, när man be- 
traktar Guds verk uti de menskliga häfderna, hur underbart 
uti dem allt sammanlänkas för utförandet af Guds kärleks 
råd, samt huru hvarje menniska, då hon dock intet annat är 
än en lem uti den allmänna »enniskoorganismen, härigenom 
äfven har sitt bestämda rum af den gudomliga kärleken och 
vishetea sig utstakadt. Ingen tanke kan likväl fatta sättet, 
hvarpå Gud utförer denna sin omvårdnad. Men, fastän denna 
tro således aldrig kan vara förbunden med det seende, som 
tillhör de föremål, vi veta, behöfver hon derföre icke vara 
mindre tillförlitlig och viss. Ej heller är hon derföre min- 
dre rik på sina frukter för menniskolifvet. Hon är för 
hvarje menniskosjäl den största källa till tröst uti lifvets 
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trångmål, och svårligen kan någon utan denna tro i allt förblifva 
trogeh samvetets och pligtens bud. De troshjeltar, hvilkas namn 
historien förvarar, Paulus, Luther, Gustaf II Adolph, Wilberforce, 
. de skulle utan denna tro icke vågat vända sin tanke till de 
verk, som gjort deras namn så frejdadt. För alla, som gått 
sin väg genom lifvet samvetsgrannt och gudaktigt, har denna 
tro varit den aldrarikaste källa till kraft och tröst. 

Betrakta vi nu härpå ett annat föremål för vår religiösa 
tro såsom Christna, nämligen den tron, att Jesus af Nazareth 
var Christus, så grundar sig denna på förnimmelsen af den 
gudomliga andan i hans ord, på samma sätt som konstkän- 
narens hänförelse genom ett konstverk på den tanke, han 
finner utpräglad i detsamma. På den gudomliga anda, som 
kungjorde sig i Jesu ord och hans hela varelse, hvilade från 
"början hans lärjungars tro, att han var det (jfr Matth. 16: 
13—18), och på förnimmelsen af samma gudomliga anda eller 
på den absoluta sanningen i den undervisning om Gud, han 
bibragt verlden, hvilar städse de Christnas tro, att han är 
det. Men, ville någon anse denna tro för en blott subjectiv, 
så bär dock icke mindre hans lära just genom sin egen san- 
ning och sin höghet städse vittnesbörd om sig sjelf. Den last- 
fullaste kan icke neka den absoluta högheten af hans sedebud, 
så snart han en gång har förstått och fattat desamma, äfven 
om han sjelf icke förmår efterkomma dem i sitt lefverne, utan 
i sin otro håller dem för en vacker dröm, som aldrig låter 
förverkliga sig i verlden. Så äfven med all den undervisning ” 
om Gud och vårt förhållande till honom samt om vårt rätta 
lif, som han meddelat. Hon var från början ett evangelium 
för verlden, och hon förblifver det intill dagarnes slut. För 
hög att i sin renhet uppfattas af den gamla hednaverld, i 
hvilken hon först blef inplantad, vanställd och fördunklad som 
hon på flerahanda sätt blifvit, skingrar hon dock omsider allt 
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mer det mörker, hvilket omhöljer henne. Fåkunnigheten i 
vårt slägtes uppfattning af hans ord kan icke omintetgöra det 
frälsande rådslut, för hvilket han blifvit sänd och kommit i 
verlden. 

Detta leder oss till ett tredje trosföremål, det rörande 
det godas seger öfver det onda. Till och med uti åtskilliga 
hednafolks religioner framskymtar en sådan tro. Vi erinra 
endast om den bekanta sagan om Balder i vår nordiska my- 
thologi samt Ormuzds slutliga seger öfver Ariman, enligt Zo- 
roasters lära. Messiasideen hos Israels folk var blott en skar- 
pare bestämning af denna tro. Der gudsbegreppet, såsom hos 
Israels folk, blifvit nog utbildadt, att sedliga attributer förbun- 
dos med detsamma, der låg en sådan tro ganska nära. Guds 
rättvisa och godhet, hans straffande hand öfver de orättfär- 
diga, hans skyddande vard om de goda, ja, sjelfva den lag, 
han anbefallt, gjorde en sådan seger till ett slags fordran. 
Gud kunde icke med ett så heligt allvar hafva anbefallt det 
goda, om han ej omsider skulle göra detta segrande i verlden. 

Men det, som till och med för Judafolket biott var ett 
tröstligt hopp och en förmodan, -har genom Christendomen 
blifvit upphöjdt till full visshet. Jesus förkunnade sig sjelf 
sänd att upprätta det förbidade gudsriket. Men det predikade 
gudsriket var icke ett Guds rike efter Judarnes väntan, hvar- 
före de icke heller kunde omfatta såsom Messias honom, som 
kom icke uti konungslig höghet, utan i en tjenares ringhet; 
"som icke genom utrotandet af de ondas hop, utan genom de- 
ras omvändelse, icke genom utvärtes undertecken, utan genom 
andans, genom sanningens och kärlekens invärtes magt öfver 
deras hjertan skulle tillvägabringa detta gudsrike. . Att likväl 
ingenting mindre än en det godas seger öfver det onda ligger 
i sjelfva idéen af det Guds rike, det der just utgör Christen- ' 
domens höga grundtanke, det visar sig ej blott af enstaka 
yttranden, såsom när Jesus på Pilati fråga: »Så är du dock 
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en konung?» bekräftande detta, säger: »Dertill är jag född 
och är dertill kommen i verlden, att jag skall vittna om san- 
ningen» (Joh. 18: 37), utan ännu mer af de liknelser, i hvilka 
Jesus beskrifver detta rike. Ty, när han liknade det vid en 
surdeg, hvad kunde han härmed villja säga annat, än att, på 
samma sätt som surdegen genomtränger hela degmassan och 
gör henne syrlig, så äfven den ifrån honom utgående gudoms- 
andan efter hand skulle genomtränga alla menskliga förhållan- 
den, omskapande dem efter sin egen art? Eller, när han lik- 
nade det vid en not, som, kastad i hafvet, församlade alle- 
handa fiskar, både onda och goda, hvarefter, sedan noten blif- 
vit dragen i land, fiskarena satte sig och församlade de goda 
i sina käril, men de onda kastade de bort, hvad innebär väl 
detta skiljande af de onda ifrån de goda annat än det i hans 
församling efter hand skeende bortrensandet af allt, som icke 
är med Guds anda enligt? alla andra liknelser att förtiga. 
I andra yttranden af Jesu mun innehålles detsamma, fastän 
på annat sätt uttryckt. Så, när han säger: »Salige äro de 
sagtmodige, ty de skola besitta jorden» (Matth. 5: 5), hvad 
ville han väl härmed annat än föra menniskan till sinnes den 
segerkraft, som ligger i det uti sig sjelft rätta, då det fram- 
föres mildt samt utan hetta och öfverilning? Och när han. i 
stället för det gamla vedergällandet af ondt med ondt satte 
kärleken, så antydde han härmed säkerligen icke allenast det 
sinne, som framgent borde råda i hans församling, utan ock 
den segerrika kraft, som ligger uti densamma, då hon är parad 
med manlig fasthet, helighet och vishet. 

Öfverväga vi härnäst grunderna för denna tro, så stödde 
hon sig väl först och främst på den fullkomliga kännedomen 
om Guds väsende, att han är ande, att han är kärleken; 
att han, — hvad hitintills hade varit verlden förborgadt eller 
åtminstone aldrig hade klart ingått i medvetandet, ens hos 
Judafolket, — att han ej endast uti den utvärtes verldssty- 
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relsen utförer sina verk, utan ock verkar i menniskohjertats 
djup, ja, att vi sjelfva äro kallade att vara hans andas tem- 
pel. Men för det andra grundade hon sig icke mindre derpaå, 
att uti menniskosjälen sjelf krafter blifvit uppdagade, på hvilka 
folken tillförene icke hade aktat nog, att de kunde fattas och 
begripas. Om verlden nu upptäckt många hemliga krafter i 
naturen, hvilka tillförene varit förborgade, så stodo för. Jesus 
redan uppenbara, — härom vittnar hvarje ord af hans mun, — 
de krafter uti menniskosjälens djup, genom det klara med- 
vetandet af hvilka ondskans magt omsider måste öfvervinnas. 
Så voro sanning, kärlek, tro, sagtmod, hopp krafter, om hvilka 
ditintills sjelfva de visaste knappt kunnat göra sig ens den 
mest aflägsna dunkla föreställning, och för hvilkas stora magt 
verlden ännu i denna stund blott gjort sig föga reda. Men sjelfva 
dessa krafter skulle icke kunnat utföra sina verk, ja skulle icke 
ens kunnat vara till, om icke hos hvarje menniska hade legat 
ett välbehag för det rätta, goda och sanna, det der stod lika 
uppenbart för hans blick. Han kände, hvad ganska snart 
faller hvar och en i ögonen, det välde, som lidelser och begär, 
förslappade seder, .inrotade onda vanor, förderfliga läror och 
fasthängighet vid en gång insupna föreställningar öfva; han 
visste, att, likasom vår kropps lemmar kunna förderfvas och 
förlamas, så äfven själens känslor kunna bedöfvas för den 
gudomliga sanningens röst; han såg, att han ej kunde rädda 
sitt folk, det han så gerna velat frälsa och upprätta; han 
förutsåg och han förutsade den bittra död, som skulle öfvergå 
honom sjelf, samt förutsade sina lärjungar, att det icke skulle 
gå dem bättre, än det hade gått honom: men detta allt kunde 
dock icke rubba vissheten om det: godas segerkraft. Förden- 
skull kunde han inför rådet vittna om det rike, det han hade 
kommit i verlden att upprätta. 

Man känner det ofta upprepade yttrandet af Archimedes::' 
»Gif mig en punkt, der jag kan stå, och jag skall röra jorden.» 
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Vi kunna såsom obekanta med Archimedes” mechaniska vis- 
het icke afgöra, hvilken grund han kunnat hafva för detta 
yttrande. Men alla krafter, af hvilka vår jords rörelse och 
förhållanden må bero, samt alla andra krafter uti den synliga 
naturen, dem vetenskapen uppdagat, äro dock i sig sjelfva 
ringa i jemförelse med den, till följe af hvilken Jesus med 
korsets död för sina ögon kunde vittna om sitt rike, om san- 
ningens och det godas seger. Och, att hans vittnesbörd icke 
var tomt och fåfängt, det har historien bekräftat. Ty ifrån 
denna tid hafva de orden städse låtit höra sig i hans för- 
samling: »Allt det, som är födt af Gud, det öfvervinner "verl- 
den, och denna är segern, som öfvervinner verlden, vår tro» 
(1 Joh. 5: 4). »J ären af Gud och hafven öfvervunnit dem; 
ty den anda, som är i eder, är större än den, som är i verl- 
den» (1 Joh. 4: 4). | 

Flera föremål för vår tro lära knappast behöfva anföras 
för att visa, ej endast hvilket inflytande icke blott på hvarje 
enskilds frid och lefnadsvandel, utan på hela menniskolifvet 
dessa de högsta föremål för all kunskap måste öfva, utan äf- 
ven att, om än omfattandet af desamma betecknas med namn 
af tro, dock denna kunskap derföre allsicke är mindre tillför- 
litlig och viss än hvarje annan kunskap om hvilka andra fö- 
remål som helst. Helt annat är ater förhållandet med åtskil- 
liga dogmer, dem kyrkan, ej sällan vid förlust af evig salig- 
het, har inskärpt; med dogmer, som lemna hjertat kallt, och 
dem vårt förnuft icke annat kan än förkasta, med dogmer, 
som, långt ifrån att väcka kärlek till Gud, tvärtom öfverväldiga 
vår själ med en hemsk förfäran. Men dessa, så mycket kyr- 
kan än må beropa sig på den Helige Andes ledning för de- 
samma, utgöra i sjelfva verket heller ingen del af den gudom- 
liga sanningen. De höra blott till de menskliga förvillelserna. 

Men, se vi oss om efter de motståndare, som denna san- 
ning, om hvilkens verldsbesegrande magt Jesus vittnade inför 
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Pilatus, har uti våra dagar, så finna vi bland dem, förundrans- 
värdt nog, icke blott de indifferentister, för hvilka hvarje san- 
ning, som icke dväljes kring detta lifvets ändliga föremål, 
städse förblifva ett oupplösligt problem, som de förmena, utan 
äfven officiela kyrkans män och akademiska lärare i theolo- 
 gien samt män, som framför andra berömma sig af sin christna 
gudaktighet. De mot mig rigtade artiklarne af hr Myrberg i 
D:r Beckmans Theologiska Tidskrift har samma författare se- 
dermera något omarbetat och utgifvit i en särskild brochure, 
under titel af »Den Ignellska Theologien i dess förhållande 
till bibeln och Christendomen», samt har i denna äfven bifogat 
i öfversättning ett utdrag ur Guizots mycket omskrifna, för- 
lidet år utkomna skrift: L' Eglise et la Société Chrétienne samt 
en annan afhandling af den berömde Macaulay. Hvad sär- 
skildt denna sistnämda afhandling vidkommer, så har hon 
till föremål att visa, att religionskunskapen icke är en veten- 
skap, som är i stånd af någon utveckling, att, under det 
»medicin, chirurgi, chemi, mechanik blifvit högligen förbättrade, 
styrelse, polis och lag blifvit fullkomnade, ehuru icke i så hög 
grad som naturvetenskaperna», — »i religionen åter icke kan gif- 
vas en utveckling, liknande den, som ständigt eger rum i 
pharmakopé, geologi och navigation». Denna afbandling har 
Väktaren funnit så öfvertygande, att han påstår, det hon »helt 
och hållet vederlägger de asigter, hvilka hr Ignelli sin Mensk- 
liga Utvecklingens Historia framställt rörande detta ämne». 
Det är förunderligt, hvilken magt ett stort namn öfvar 
öfver hvar och en, som icke kommit till full sjelfständighet i 
tanke och bedömande. Om det än är en gammal erfarenhet, 
att till och med »den gode Homer understundom slumrar», så 
kunna frejdade män knappt framsäga något nog förvändt, som 
icke strax finner eftersägare och beundrare. Vi villja annars 
knappt tro, att Väktaren, likt fordom den fromme Abraham, 
kan vänta sig uti Gud en synlig gäst, den han med kakor 
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och kalfkött kan undfägna (jfr I M. B. 18 kap.). Ej heller 
villja vi gerna tro, att Väktaren till den grad kan misskänna 
inflytelsen af den Christna odlingen, att han vill påstå, det 
verldens tillstånd i denna stund är lika tröstlöst och förderf- 
vadt ibland de Christna folken, som det vid Christendomens 
införande var bland verldens då lefvande mest odlade folk. 
Men, ville han förneka Christendomen hans del i det mer upp- 
lyftande och glädjerika tillstånd, som eger rum bland de 
Christna folken; vill han på allvar påstå, att Christendomen 
alls icke har någon magt att skingra mörkret i verlden, ej 
heller öfvar något inflytande på sina bekännares sedliga och 
sociala tillstånd, då veta vi i sanning ej, hvad han förstår 
med Christendom. | i 
Det klingar för öfrigt icke litet underligt, att något slag 
af odling skall ega rum, utan att öfva sitt inflytande på hvarje 
annan gren af densamma, att menniskosjälen skall utgöra en 
så söndrad mechanisk existens, att olika kunskapsarter kunna ' 
förvaras liksom i särskilda lådor af densamma, utan att dessa 
blanda sig med och öfva något inflytande på hvarandra. - Om 
»styrelse, polis och lag» blifvit fullkomnade, har detta väl kun- 
nat ske, utan att äfven religions- och sedebegreppen fullkom- 
nats i någon mån? År det å andra sidan möjligt, att det 
tröstlösa sjunkna tillstånd, hvaruti verlden i Christendomens 
första sekler befann sig, samt hela den antika verldsåskadnin- 
gen kunnat undgå att öfva något inflytande på sjelfva uppfatt- 
ningssättet af de läror, som uti Christi namn predikades? År. 
det väl möjligt, att Christendomen kunnat öfverflyttas till råa 
barbarer utan att af dessas råa föreställningar i början ännu 
ytterligare fördunklas? Historien motsäger detta på det mest 
ovedersägliga sätt. Lika uppenbart vittnar historien om det 
inflytande, som det ännu hemska och hårda allmänna verlds- 
tillståndet öfvade på reformationsseklets Christna. Uppställda 
i en annan tidpunkt, skulle ofelbart deras dogmatiska systemer 
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i många hänseenden fått en annan bestämning. Men, tvärtom, 
är det väl möjligt, att vår tids, såsom vi hålla före, till hufvudsak- 
lig del just genom Christendomen verkade förmildring i sederna 
skall kunna undgå att återverka på de uti en annan tid upp- 
ställda religiösa lärorna? Eller är det väl möjligt, att den 
nu öppnade kännedomen om folk, som ännu uti reformations- 
seklet voro de Christna folken okända, och sammaledes äfven ' 
de uppdagade naturvetenskaperna icke äfven uti sin mån 
måste inverka på det religiösa åskådningssättet? År det väl 
möjligt, att gossen, fostrad under inflytelsen af helt andra 
läror, kan uti religiöst hänseende behålla fullkomligt enahanda 
begrepp, som man fordom hyste? Kan Väktaren sjelf med 
orden himmel och helvete förknippa samma locala begrepp, 
som ännu 17:de seklets theologer hyst? Ja, sjelfva med- 
vetandet om en lagbunden evig ordning i naturen, — kan 
det väl undgå att väcka föreställningen om en sådan äf- 
ven på andens område? Så tänkte icke Kepler, då han 
vid tanken på den harmoni och lagbundenhet, som uti 
himlakropparnes rörelse hade uppdagats för hans själ, anan- 
de den harmoni på andens område, till skönjandet af hvil- 
ken denna upptäckt skulle medverka, utbrast: »OÖ du, som 
genom naturens ljus väcker längtan hos oss efter nådens ljus, 
för att till härlighetens ljus upphöja oss, dig, Herre och Ska- 
pare, tackar jag, att du låter mig fröjdas öfver dina verk. 
Se, jag har fullbordat mitt lefnadsverk med den andekraft, du 
mig förlänat; jag har uppenbarat dina verks härlighet för 
menniskorna, så vidt min själ har mägtat fatta din oänd- 
lighet.» 

En akademisk lärare, såsom Hr Myrberg, kan heller icke 
vara okunnig om, att en vetenskapsgren gifves, som heter 
dogmhistoria, den der ju omöjligt kunnat finnas, om ingen 
religiös utveckling egt rum. Ej heller kan det factum bestri- 
das, att, sedan under loppet af nära tolf århundraden den 
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Christna sanningen mer och mer blifvit fördunklad, en mot de 
ochristliga elementerna rigtad protestantism allt kraftigare låtit 
förnimma sig. 

Det skulle aflägsna oss allt för mycket från vårt ämne, 
derest vi ville ingå uti en närmare pröfning af dessa stycken, 
. som blifvit meddelade från Guizot och Macaulay. Hvad först 
Guizot beträffar, så har den frejdade författaren tillförene al- 
drig sysselsatt sig med religiösa frågor. Det utgör en lucka 
och en brist uti hans annars förtjenstfulla och med rätta be- 
römda arbeten rörande »Civilisationens Historia», att han i dem 
alldeles förbigått det religiösa elementet, — just det, som på 
alla odlingsgrader aldramest inverkat på hvarje folks hela lif 
och tillstånd. Han har väl uppehållit sig vid kyrkan samt vid 
det inflytande på odlingen, denna såsom en utvärtes institution 
har öfvat, men icke vid religionen, denna kraft i själarnes 
djup. Han skulle säkerligen aldrig låtit en sådan brist komma 
sig till last, så framt han verkligen hade egnat åt religiösa 
föremål något allvarligare studium. Han skulle också tilläfven- 
tyrs aldrig tagit till ordet i någon religiös fråga, om icke en- 
'skild personlig strid dertill hade äggat honom... Han hade så- 
som ledamot af »Franska Institutet» haft sig uppdraget att 
i egenskap af ordförande mottaga den uti Franska Institutet in- 
trädande ryktbara, nu aflidra, Dominicanermunken Lacordaire 
och besvara hans inträdestal. Då uti detta tal Guizot, sjelf 
protestant, beklagade det omstörtningsbegär, för hvilket nu 
den katholska kyrkan var utsatt, hänsyftande, härmed på den 
bekanta striden om påfvens verldsliga magt, så väcktes häri- 
genom en bitter harm hos protestanterna, framför allt hos dem, 
som äro det icke blott till namnet; utan i verkligheten. Det 
var en skamfläck för hela protestantismen, ljöd det från alla 
håll, att en protestant kunnat höja sin röst för något så för- 
åldradt och absurdt, så stridande mot Christendomens anda 
och all sann gudaktighet, så stridande mot alla upplysta ka- 
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tholikers egna åsigter, enligt hvad rörelserna bland Italiens 
eget presterskap kunna intyga. Häraf föranleddes den ofvan 
omtalade skriften af Guizot, en skrift, som, under det hon 
varit ringa aktad af Frankrikes protestanter, med desto mera 
glädje blifvit helsad utaf vår kyrkas män, att döma af det 
emottagande, hon rönt af Svensk Kyrkotidning och af hr 
Myrberg. 

För egen del har jag icke läst denna skrift af Guizot 
och känner henne således endast af det utdrag, hr Myrberg 
meddelat. Den trejdade författaren slär i detta omkring sig 
mot »materialister, pantheister, rationalister, skeptiker», dem 
han sammanrörer. ett, påbördande dem alla samma synder. 
Då detta hör till det vanliga stridsmaneret hos vårt eget 
kyrkosamfunds orthodoxa mot hvar och en, som icke vill låta 
sitt samvete bindas af de kyrkliga läroformlerna, så undra vi 
ej, att hans skrift med största välvillja blifvit mottagen. 
Mig veterligen, har likväl ingen i Sverige höjt sin röst för 
några materialistiska eller pantheistiska läror. Aldraminst har 
jag sjelf uppträdt som någon förfäktare hvarken af materialism 
eller pantheism, utan tvärtom såsom den mest afgjorda veder- 
sakare af dem båda. Ej heller har jag bekämpat supranatu- 
ralismen annat än så vidt denna uppträder såsom ett kyrkligt 
system, .som vill hämma förnuftets bruk, men härigenom i 
sjelfva verket äfven upphäfver sjelfva uppenbarelsens idé. En 
upptäckt uti den synliga naturen vore ingen upptäckt, annat 
än så vidt som härigenom något nytt blifvit uppdagadt, som 
hitintills varit menniskors förnuft förborgadt. Men mot ett 
kyrkligt system, som söker undanhålla den Christna uppen- 
barelsen för menniskorna,. som bjuder dem att stinga ut ögo- 
nen och fatta en annans hand för att låta leda sig, har jag 
alltid stridt och skall aldrig upphöra att strida. Jag har ej 
velat vara något annat än Christi ords förkunnare. På Bi- 
belns och Christendomens grund har jag alltid stått och städse 
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varit en bekännare af den rena theismen. Om det ej annat 
kan än. förekomma mig som den största blindhet och dårskap 
att villja neka det absoluta förnuft, som uppenbarar sig i uni- 
versum, och den allt ledande hand, som uppenbarar sig uti verlds- 
händelserna; så förekommer det mig som en, om möjligt, än 
större dårskap att villja för detta absoluta förnuft, för denna 
absoluta kärlek och vishet söka ett materielt upphof och en 
materiel förklaringsgrund. Då anden är den, som allt re- 
gerar i denna menskliga verld, — ty af den inneboende anden 
äro dock alla menskliga verk på en gång både en product ' 
och en afspegling, — men denna ande här aldrig är till och 
verkar annat än genom fria sjelfmedvetna personliga subjecter, 
så har det alltid varit mig omöjligt att fatta sjelfva upphofvet 
till allt, så vidt som detta af ett ändligt förnuft låter fatta 
sig, annat än som ett personligt väsende”). Härutinan är jag 
fullt ense med Guizot; dock icke allenast jag, utan äfven tro- 
ligtvis de flesta ibland hans Franska antagonister. Ty dessa 
antagonister, så vidt de öfver hufvud villja tillhöra ett kyrk- 
ligt samfund, stå likasom jag på Bibelns och Christendomens 
grundval och dyrka samma ende personlige Gud. De villja 
endast, fullföljande protestantismens princip, återföra Chri- 
stendomen till det, han enligt den höge Stiftarens andemening 


") Att dessa åsigter icke först nu blifvit uttalade, visar sig, om man här- 
med jemför den Andra bland mina Populära Föreläsningar, der det bland an- 
nat säges: »Mecn, är nu personen inom mensklighetens verld det högsta, kan 
Gud följaktligen så mycket mindre tänkas annat än som person.» Detta oak- 
tadt påstår hr Myrberg (sid. 10): »Hurvida en personligt lefvande Gud finnes, 
är en fråga, den han (hr I.) icke berört.» Dock, lögn är det enda vapen, 
hvarpå hr M. tyckes hafva satt sin tillit uti sitt angrepp mot mig. Att ne- 
kandet af Guds personlighet för öfrigt i allmänhet icke tillhör den nyare tids- 
rigtningen hvarken inom philosophien eller theologien, härför vill jag här en- 
dast anföra följande ord i en nyligen utkommen :skrift: »Diese Frage (um den 
Gottesbegriff Spinoza's) muss in der Gegenwart das Interesse um so mehr in 
Anspruch nehmen, je ernster die neueste Philosophie fräheren Verirrungen 
sich zu entwinden und den lebenden persönlichen Gott speculativ sick wieder- 
guerobern bemöht ist.» Loewe, Die Philosophie Fichte's, sid. 271. 
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är. Vi villja härmed visst icke ifrågasätta, att ju i Frankrike 
ganska många materialister och pantheister gifvas. . Annat 
kan svårligen vara förhållandet i ett land, der med en i öf- 
rigt ganska hög intellectuel odling den religiösa utvecklingen 
är hämmad, och der de allmänneligen predikade kyrkliga lä- 
rorna icke äro sådana, att de utaf den sanningstörstande an- 
den kunna omfattas. Der är ej annat möjligt, än att otro 
och förvillelser i ganska hög grad måste råda. 

Hvad åter afhandlingen af Macaulay vidkommer, så är 
hon hållen uti en ton af slapp likgilltighet för frågor, som 
från de äldsta tider tillbaka lifligt hafva sysselsatt det reli- 
giösa tänka't. Han uttrycker sig med ett slags ömkan och 
hån om dem, som kunna bråka sin hjerna med sådana före- 
mål som dem rörande »det ondas ursprung» och »grunden för 
den moraliska tillräkneligheten». Likt fordom Sokrates astro- 
nomien och physiken, anser han dessa saker för hemligheter, 
om hvilka menniskan dock ingenting kan få veta. Han an- 
drager exempel af flera slag uti detta hänseende. Sålunda 
säger han sig ur stånd att begripa, »hvarföre ej intill tidernas 
ända personer, lika begåfvade med talanger och heder som 
Sir Thomas More, skola kunna tro, hvad Thomas More trodde 
i afseende på transsubstantiationsläran». »Orimligheten af den 
bokstafliga tolkningen af de orden: ”Detta är min lekamen', 
var likaså stor och påtaglig i det sextonde seklet som hon 
nu är» (Var hon ock lika allmänt insedd? det är en annan 
fråga.) Och slutföljden af allt detta blifver, »att vi för fram- 
tiden icke hafva någon säkerhet mot inbrytandet af hvilken 
theologisk villfarelse som helst, som någonsin under förflutna 
tider herrskat bland Christna menniskor« En ytlig afhandling, 
hållen i denna ton af slapp likgilltighet och tvifvel om all 
gudomlig sannings kunskap och kraft, har af en akademisk 
lärare blifvit meddelad och af den fromme Väktaren förordad! 
Ack, hvilka underbara gestalter antager icke stundom gud- 
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aktigheten! Häremot kan intet motskäl hemtas deraf, att 
Macaulay på ett ställe, ställande mot hvarandra den naturliga 
theologien och uppenbarelsen, säger: »Den kunskap om vårt 
ursprung och vår bestämmelse, som vi hemta från uppenba- 
relsen, är deremot af en helt annan klarhet och af en vida 
olika betydenhet» "Ty, skingrar hon icke mörkret, förer hon 
oss icke från den ena klarheten till den andra, då kan hon icke 
vara den kraft, som öfvervinner verlden, icke den surdeg, som 
enligt Frälsarens löfte allt mer skulle genomtränga alla mensk- 
liga förhållanden. 

Imellertid villja vi ej bestrida, att ju Macaulay har 
rätt, när han säger, »att under dessa tvåhundrafemtio är pro- 
testantismen icke gjort några eröfringar, som äro värda att 
tala om». Men hvarföre har han icke gjort det? Jo, han 
har stelnat i former. Öfvergifvande sin princip, har han öf- 
vergått till en ny papism, som, långt ifrån att frigöra och 
lossa anden, blott lägger nya band på densamma. Om jag 
nu »egnat ett hels lifs krafter och bemödanden» för att, i 
mån af den mig förlänade andekratt, tillintetgöra ett kyrkligt 
tillstånd, som »icke gjort några eröfringar, som äro värda att 
tala om», och hvars ifrigaste förfäktare sjelfva förneka möj- 
. ligheten af en religiös utveckling i verlden, d. ä. sanningens 
segerkraft öfver mörkret, det godas seger öfver ondskan och 
orättfärdigheten, så borde Väktaren, som ju dock är en gude- 
lig tidning, i stället för att vredgas på mig, tvärtom hålla 
mig räkning härför och tacka Gud. Guds rike består ju än- 
dock icke i ord, utan i kraft, icke uti att sucka öfver synden, 
utan uti att bortlägga och bekämpa henne, icke uti att hänga 
hufvudet och se ängslig ut, utan uti att med friskt sinne och 
gladt mod, hvar och en på sin plats, söka verka Guds verk 
såsom söner uti det stora fadershuset. 
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